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HOOFDSTUK  I. 


INLEIDING. 

Geestelijke  stroomingen  in  Engeland  tot  op  S.  T.  Coleridge. 

De  Nieuwere  Philosophie  laat  zich  in  onderscheiding 
van  de  aan  haar  voorafgaande  Scholastiek  karakteriseeren 
als  de  wijsbegeerte  die,  met  terzijdestelling  van  de  scholas- 
tische problemen  welke  oprezen  uit  de  gedwongen  ver- 
eeniging  van  Kerkleer  en  Aristotelische  philosophie,  het 
probleem  van  het  menschelijk  kennen  zelf,  het  probleem 
van  den  aard  en  den  oorsprong  en  den  omvang  der 
menschelijke  kennis,  de  theorie  van  het  kenvermogen  aan 
opzettelijk  onderzoek  gaat  onderwerpen.  Ten  opzichte 
van  de  kennisleer  zullen  de  verschillende  scholen  in  de 
Nieuwere  Wijsbegeerte  hare  plaats  markeeren.  Dogma- 
tisme in  de  philosophie  (om  Kant's  terminologie  te  ge- 
bruiken) en  Empirisme,  of  Rationalisme  en  Empirisme, 
of  de  Noölogische  en  de  Empirische  school  (of  Idealisme 
en  Realisme  in  een  bepaalden  zin),  en  later  het  Scepti- 
cisme van  Hume  en  het  Criticisme  van  Kant  zelf  nemen 
hunne  onderscheidene  positiën  in  ten  opzichte  van  deze 
vraag  :  hoe  ontstaat  de  menschelijke  kennis  en  wat  is  dus 
het  terrein  van  hare  geldigheid?  stroomt  den  menschelijken 
geest  kennis  toe  van  buiten  af,  of  van  binnen  uit  ?  ligt  de 
bron  der  kennis  uitsluitend  in  ervaring  of  is  de  mensche- 
lijke geest  zelf  eene  bron  van  kennis  ?  zijn  de  organen 
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voor  's  menschen  kennis  alleen  de  zintuigen,  hoogstens 
nog  een  innerlijke  zin  tot  combinatie  der  zintuigelijke 
indrukken  maar  gebonden  aan  die  uiterlijke  indrukken 
en  tot  hun  omvang  beperkt,  of  is  de  menschelijke  geest 
eene  zelfstandigheid  tegenover  de  zinnen,  eene  zelfstan- 
digheid zich  van  haar  inhoud  misschien  alleen  bewust 
wordend  op  instigatie  van  ervaring,  maar  daarom  niet 
uit  ervaring  alleen  ontstaande,  een  zelfstandigheid  die  tot 
inhoud  heeft  zoo  al  niet  „aangeboren  begrippen"  en  be- 
paalde ideeën  en  oordeelen,  dan  toch  de  potentialiteit  tot 
zulke  denkbeelden  en  waarheden  en  waarden,  denkbeelden 
en  waarheden  en  waarden  die  eene  geldigheid  hebben 
over  het  gebied  der  ervaring  heen,  misschien  tot  kennis 
van  den  grond ,  aller  dingen  doen  doordringen,  metaphy- 
sische  beteekenis  hebben,  den  menschelijken  geest  leiden 
tot  kennis  van  een  Absolute? 

Empirisme^  definieert  Fr.  Ueberweg's  ,,Grundriss  der 
Geschichte  der  Philosophie  der  Neuzelt",  ^)  is  de  be- 
perking van  de  methode  bij  wijsgeerig  onderzoek  tot 
ervaring  en  combinatie  van  ervaringsstof,  en  van  den 
omvang  der  wijsgeerige  kennis  tot  de  door  deze  methode 
kenbare  objecten,  zonder  de  philosophische  speciaal- 
leeringen  te  baseeren  op  de  kennis  van  een  absoluut 
principe.  Dogmatisme  is  die  philosophische  richting, 
die  door  het  denken  meent  den  geheelen  kring  der 
ervaring  en  der  analoga  van  ervaring  te  kunnen  over- 
schrijden en  tot  kennis  van  een  absoluut  principe  te 
kunnen  geraken  en  op  de  kennis  van  dit  absolute  alle 
andere  wijsgeerige  kennis  te  kunnen  baseeren.  Scepticisme 
is  de  principieele  twijfel  aan  alle  zekerheid,  tenminste 
aan  de  geldigheid  van  conclusies  die  het  gebied  der 
ervaring  overschrijden  (zonder  dat  het  gelijk  het  Criticisme 
van  Kant  door  een  critiek  van  het  menschelijk  kenver- 

0  P^S-  ^5  (9^®        bewerkt  door  Max  Heinze,  1901.) 
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mogen  een  voor  de  kennis  onzer  rede  ontoegankelijk 
gebied  methodisch  afgrenst).  Het  Criticisme  beperkt  ook 
wel  de  objecten  der  kennis  tot  het  gebied  der  ervaring, 
maar  niet  het  kenvermogen  zelf.  Theorie  van  het  ken- 
vermogen is  het  characteristicum  der  Nieuwere  Wijs- 
begeerte." En  H.  Höffding  in  zijne  „Einleitung  in  die  Eng- 
lische  Philosophie  unserer  Zeit"  ^)  trekt  deze  hoofdlijnen 
door  de  geschiedenis  der  nieuwere  wijsbegeerte  :  twee 
machten  strijden  daarin  om  den  voorrang,  de  gedachte 
en  de  werkelijkheid.  De  zegt :  de  gedachte  moet 

zich  passief  tegenover  de  werkelijkheid  verhouden;  waar- 
heid is  alleen  wat  zich  tot  de  bron  der  werkelijkheid 
laat  herleiden.  De  Noöloog  daarentegen  ziet  in,  dat  de 
gedachte  in  het  erkennen  der  werkelijkheid  een  integree- 
rend bestanddeel  is;  dat  de  werkelijkheid  er  slechts  is 
om  de  gedachte  te  ontwikkelen,  tot  bewustzijn  te  brengen ; 
oorspronkelijke  activiteit  der  gedachte  is  eerste  voorwaarde 
van  alle  kennis.  De  quaestie  is  :  waarin  bestaat  in  laatster 
instantie  het  criterium  der  waarheid  en  werkelijkheid  ? 
De  Noöloog  antwoordt:  in  de  noodzakelijkheid  der  ge- 
dachte; de  Empirist  in  de  werkelijkheid  der  ervaring. 

De  groote  denkers  der  Nieuwere  Wijsbegeerte  Descar- 
tes,  Spinoza,  Leibniz  vormen  de  Noölogische  school. 

Dan  zal  Immanuel  Kant  door  dieper  indringende  cri- 
tiek  van  het  kennisproces  eene  verbinding  trachten  te 
vinden  tusschen  dogmatisme  en  empirisme,  om  zoo  te 
ontgaan  aan  het  scepticisme  waartoe  het  empirisme  leidde. 
Bemerkend  dat  er  eene  heele  reeks  ^,Anschauungsformen 
und  Begriffe"  zijn  die  de  ervaring  voor  waarneming  en 
denken  tot  eene  eenheid  samenvatten,  zal  hij  conclu- 
deeren,  dat  die  vormen  a-priorisch.  oorspronkelijk  aan 
onze  natuur  gegeven  moeten  zijn.  Uit  de  ervaring  kun- 


^)  ed.  Th.  Thomas,  Leipzig,  1889.) 
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nen  zij  niet  afgeleid  worden  daar  iedere  ervaring  juist 
op  hen  berust,  en  zij  algemeene  en  noodzakelijke  geldig- 
heid hebben,  welke  bloote  abstracties  van  ervaring  niet 
kunnen  hebben,  daar  de  ervaring  nooit  iets  „Unbeding- 
tes"  opwijst.  Juist  krachtens  deze  geldigheid  der  gedachte 
zal  Kant  de  oorspronkelijkheid  der  gedachte  verdedigen. 
Geen  empirisme  dus.  Maar  ook  geen  dogmatisme  dat 
een  systeem  van  gedachten  ter  verklaring  van  wereld 
en  werkelijkheid  van  te  voren  vaststelt.  Zelfstandigheid 
van  de  gedachte,  maar  op  aanleiding  en  grond  van  er- 
varing. ^jDasz  alle  unsere  Erkenntnisz  der  Erfahrung 
anfange,  daran  ist  kein  Zweifel ;  aber  darum  entspringt 
nicht  alle  Erkenntnisz  aus  der  Erfahrung."  Zoo  zal  Kant's 
criticisme  dogmatisme  en  empirisme  in  eene  diepere 
eenheid  trachten  te  verbinden.  — 

Het  Empirisme  echter  vond  hoofdzakelijk  in  Engeland 
het  terrein  zijner  ontwikkeling,  zoozeer  dat  het  zelfs  door 
tegenstanders,  hoewel  „not  consistent  with  what  is  noblest 
in  British  history,  yet  the  philosophy  of  this  country'^  ge- 
noemd werd,  ,,almost  like  a  part  of  the  British  consti- 
tution."^)  Reeds  in  de  Middeneeuwen  onderscheidde  zich 
de  philosophie  in  Engeland  door  dit  empiristisch  en 
realistisch  karakter.  Johannes  Duns  Scotus  {\  1308)  hand- 
haafde reeds  tegenover  Thomas  Aquinas  als  het  positieve 
het  individueele,  niet  het  universeele.  Roger  Bacon  {\  1294) 
stond  tegenover  Thomas  en  Albertus  Magnus  natuur- 
studie voor.  Dan  maakte  William  Occam  (f  1347)  Engeland 
tot  bakermat  van  het  Nominalisme,  van  de  leer  dat  de 
universalia,  de  algemeene  begrippen  slechts  nomina,  geen 
realiteiten  zijn,  dat  alle  weten  zicli  grondt  op  aanschou- 
wing, en  theologie  dus  geen  wetenschap  is,  daar  theologie 


.  ^)  cf.  y.  C  Schairp,  Studies  in  Poetry  and  Philosophy  (Edin- 
burg,  D.  Douglas  1886). 
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zich  niet  grondt  op  waarneming  maar  op  autoriteit :  de 
leer  der  dubbele  waarheid  dus.  Eindelijk  riep  Baco  van 
Verulam  (1561  — 1626)  met  beslistheid  den  geest  des 
menschen  van  de  speculatieve  en  de  theologische  studiën 
der  scholastiek  terug  tot  de  natuur  en  haar  onderzoek. 
Slechts  hier  was  wetenschap  te  vinden.  De  gedachte, 
aan  zichzelf  overgelaten,  verdwaalt  in  illusorische  en 
willekeurige  vooronderstelhngen  (idola  mentis).  Inductie 
uit  empirie  is  de  weg  om  tot  de  ware  grondbegrippen 
(notiones  rerum  primae)  op  te  klimmen.  Logica  en  Moraal 
moeten  tot  deze  inductieve  natuurwetenschappelijke 
methode  herleid  worden.  De  Theologie  alleen  zonderde 
hij  van  deze  methode  uit.  Baco  voerde  ten  aanzien  van 
haar  nog  verder  dan  Occam  de  leer  der  dubbele  waar- 
heid door.  Maar  hierin  was  hij  meer  politicus  dan  den- 
ker. Als  denker  verkreeg  Baco  de  beteekenis  van  inau- 
gurator  eener  geheel  nieuwe  wetenschappelijke  methode. 
Op  het  gebied  der  philosophie  werd  hij  baanbreker  van 
eenen  nieuwen  tijd.  Met  zijn  eisch  dat  de  mensch  iedere 
eigene  gedachtenarbeid  tot  erlanging  van  kennis  achter- 
wege zal  laten  en  zich  zoo  passief  mogelijk  tegenover 
de  natuur  zal  verhouden,  baant  Francis  Bacon  Verulensis 
den  weg  tot  die  beschouwing  die  alle  kennis  van  de 
zintuigelijke  waarneming  afleidt  en  alle  voorstellingen  en 
gedachten  als  verwerkte  zinnelijke  waarnemingen  be- 
schouwt :  het  Empirisme.  Zelf  moge  hij  in  dit  opzicht 
niet  geheel  consequent  zijn  ;  er  mogen  zelfs  noölogische 
elementen  van  beschouwing  bij  hem  hier  en  daar  nog 
voorkomen,  —  zij  treden  echter  in  het  geheel  van  zijn 
oeuvre  zoozeer  op  den  achtergrond  bij  zijne  overheer- 
schende  belangstelHng  voor  de  natuur  eri  de  ervaring, 
dat  de  empiristische  gedachtelijn  in  de  Engelsche  philo- 
sophie en  in  de  Nieuwere  Wijsbegeerte  in  het  algemeen 
van  hem  wordt  afgeleid. 
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Reeds  Baco's  vriend,  Thomas  Hobbes  (1588 — 1679) 
leerde,  hoewel  meer  in  aansluiting  aan  Galilei's  physica 
dan  aan  Baco's  principes,  een  consequent  sensualisme. 
Ten  opzichte  hiervan,  beteekende  John  Locke  (1632 — 
1704)  een  stap  terug  in  positieve  richting.  De  stelling 
,,nihil  in  intellectu  quod  non  antefuerit  in  sensu"  moet 
voor  hem  nog  worden  uitgebreid  tot :  „quod  non  ante- 
fuerit in  sensu  externo  et  internos  Locke  miskent  nog 
niet  geheel  de  activiteit  des  verstands  bij  het  tot  stand 
komen  der  kennis.  Hij  leidt  kennis  af  eensdeels  uit  sen- 
satie, maar  anderdeels  uit  reflectie.  Een  soort  van  inner- 
lijken  zin,  een  aanleg  tot  reflectie  wil  hij  wel  aannemen, 
maar  geen  aangeboren  begrippen.  Ook  bestaat  zijn  sen- 
sus  internus  niet  dan  tengevolge  van  en  zooverre  als  de 
sensus  externus  strekt.  Locke  ziet  niet  de  mogelijkheid  in, 
dat  iets  in  den  geest  kan  zijn  zonder  bewust  te  zijn. 

Het  ideahstich  element  dat  er,  hoewel  in  deze  beper- 
king, in  Locke's  philosophie  echter  nog  was,  ondervond 
eene  eigenaardige  ontwikkeling  in  de  philosophie  van 
George  Berkeley  (1685  — 1753).  De  positie  dat  de  werke- 
lijkheid slechts  door  waarneming  en  voorstelling  den  geest 
ter  kennisse  komt,  keerde  deze  om  tot  de  bewering  dat 
ook  alleen  geesten  en  hunne  voorstellingen  bestaan,  dat 
de  uitwendige  dingen  geen  bestaan  hebben  onafhankelijk 
van  deze  voorstellingen  in  den  geest,  dat  het  „esse"  der 
niet-denkende  dingen  is  hun  „percipi."  Iets  geestelijks 
als  eene  voorstelling  kan  niet  door  iets  ongelijksoortigs 
als  stof  worden  veroorzaakt.  Maar  daarom  ontstaan  de 
voorstelUngen  nog  niet  uit  ons.  Daar  zij  met  noodzake- 
lijkheid in  ons  voorkomen,  moeten  zij  eene  uitwendige 
oorzaak  hebben.  Deze  is  de  oneindige  geest,  de  Godheid. 
Volkomen  idealisme,  immaterialisme  was  Berkeley's 
philosophie. 

Maar  zij  was  een  unicum  in  dien  tijd.  De  hoofdstroo- 
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ming  van  het  empirisme  gleed  na  Locke  af  tot  een 
volslagen  sensualisme  en  materialisme.  David  Hartley 
(1704 — 1757)  meende  alle  verschijnselen  in  het  bewust- 
zijn te  kunnen  verklaren  door  de  van  hem  opgemerkte 
wetten  der  ideeën-associatie.  Naar  die  wetten  combineeren 
de  waarnemingen  zich  en  worden  zoo  veranderd  in  gedach- 
ten. Deze  den  voorstellingen  zeiven  inhaerente  associatie 
verving  Locke's  reflectie:  de  activiteit  des  geestes  ging 
hiermee  geheel  verdwijnen.  Ook  achtte  Hartley  de  ge- 
waarwordingen der  psyche  zoozeer  gebonden  aan  de  phy- 
sische  vibratie  der  zenuwen,  dat  hij  ook  in  de  psychologie 
mechanische  noodzakelijkheid  huldigde  en  aan  materialisme 
naderde.  Beslist  materialist  en  determinist  in  dezen  was 
Joseph  Priestley  (1733 — 1804,  de  ontdekker  van  de  zuur- 
stof). Psychologie  was  bij  hem  hetzelfde  als  physica  van  het 
zenuwstelsel.  Nog  verder  in  deze  richting  naar  het  sen- 
sualisme werd  het  empirisme  gebracht  in  de  gelijktijdige 
Fransche  philosophie  der  Encyclopaedisten.  La  Mettrie 
(1709 — 175  i)  maakte  den  mensch  tot  „l'homme  machine." 
Condillac  (1715 — 1780)  schrapte  Locke's  innerlijke  waar- 
neming principieel. 

In  Engeland  zelf  trok  David  Hume  (ly  11  — 1776)  de 
laatste  consequenties  van  het  empirisme  en  veranderde 
het  in  eene  radicale  scepsis.  Hij  leerde  :  zoowel  ons  ik 
als  de  wereld,  zoowel  het  innerlijke  als  het  uitwendige, 
kennen  wij  slechts  door  onze  zinnelijke  waarnemingen  en 
voorstellingen;  de  innerlijke  zin,  de  voorstellingskring  is 
slechts  een  verbleekt  beeld  van  de  uiterlijke  zinnen;  in 
laatster  instantie  kennen  wij  dUs  slechts  het  gebied  der 
zinnelijke  waarnemingen.  En  een  ik  als  drager  der  voor- 
stellingen is  illusie ;  eene  substantie  als  oorzaak  der 
zinnelijke  waarneming  is  illusie  ;  causaliteit  is  illusie :  er 
is  slechts  eene  opvolging,  geen  noodzakelijke  samenhang ; 
slechts  gewoonte,  product  van  ideeën-associatie  voert  ons 
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tot  zulke  illusionaire  voorstellingen  van  causaal-verband  en 
substantie  en  persoonlijke  continuiteit.  Hier  verzinken  dus 
de  laatste  resten  van  dogmatisme  of  idealisme  in  den 
stroom  van  het  empirisme.  ,,Alle  Massen  sind  in  Flusz".  — 
In  samenhang  met  dit  empirisme  in  de  kennisleer  ont- 
wikkelde zich  in  de  ethiek  in  Engeland  de  leer  van  het 
Utüisme^  eene  ethische  beschouwing  die  ook  het  zedelijk 
oordeel  uit  de  ervaring  afleidt,  het  onderscheiden  van  goed 
en  kwaad  niet  als  een  den  menschelijken  geest  inhae- 
reerend,  wel  aan  verschil  van  bewustheid  onderhevig 
maar  in  zichzelf  toch  blijvend  principe  beschouwt,  doch 
afleidt  uit  ervaring  en  wel  uit  ervaring  van  iets  dat  van 
andere  soort  is  dan  het  zedelijke  zelf,  herleidt  tot  een 
onderscheid  varl  nuttig  en  onnut,  hetzij  dan  nuttig  of  onnut 
van  meer  egoïstisch  of  van  meer  sociaal  standpunt  bezien, 
maar  in  beide  gevallen  het  zedelijk  oordeel  baseerende  op 
ervaring  van  lust  en  onlust.  Reeds  bij  Baco  ^)  zien  wij  dit 
verband  van  utilisme  en  empirisme  zich  aankondigen.  Hij 
eischt  eene  natuur-wetenschappelijke  fundeering  van  de 
moraal,  en  noemt  als  voornaamste  motieven  van  men- 
schelijk  handelen  het  streven  naar  eigen  welzijn  en  naar 
dat  van  het  algemeen  belang,  en  het  laatste  staat  hem 
boven  het  eerste,  d.  w.  z.  zijn  utilisme  is  meer  sociaal 
dan  egoistisch  gericht:  een  kwestie  die  zich  in  heel  de 
geschiedenis  van  het  utilisme  zal  herhalen  en  in  het 
utilisme  verschillende  richtingen  zal  bepalen.  Baco  is 
echter  ook  in  de  moraal  niet  consequent.  Naast  zijn 
utilistische  afleiding  van  de  moraal  uit  motieven  van 
welzijn  laat  hij  ook  nog  geopenbaarde  wet  als  moraal- 
principe  gelden.  Hobbes  echter  fundeert  de  moraal  con- 
sequent, onaf  hankelijk  van  geopenbaarden  godsdienst,  op 


V  cf.  H.  Sidgwick,  Outlines  of  the  History  of  Ethics  (London, 
Macmillan  &  Co.  i88ó). 
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de  egoïstische  overweging  van  lust  en  onlust,  en  nog  wel 
van  lust  of  onlust  die  de  staatsdwang  met  zijne  belooningen 
en  bestraffingen  blieft  te  veroorzaken.  Hier  is  het  zedelijk 
oordeel  wel  op  de  alleruitwendigste  manier  gedetermi- 
neerd. In  het  algemeen  is  dat  het  wezen  van  „Hobbism"  : 
de  beschouwing  dat  niets  in  zichzelf  waarde  heeft,  alles 
relatief  wordt  en  door  de  uiterlijkste  motieven  wordt 
gedetermineerd. 

Hiertegen  ontstond  velerlei  oppositie,  allereerst  (tusschen 
1651  —  171 1)  de  oppositie  van  de  nog  later  te  noemen 
Cambridge-moralisten  en  van  Clarke  (1675 — 17^9)  die  de 
eigene,  in  rede  gegronde  evidentie  van  het  zedelijk  oordeel 
verdedigden,  vroege  Rationeele  Intuitionisten  dus  ;  dan 
terzelfdertijd  Cumberland  en  Locke  die  het  zedelijk  oordeel 
herleidden  tot  een  goddelijken  wetgever,  het  gegrond 
zagen,  met  Hugo  de  Groot  in  een  natuurwet  door  het 
Opperwezen  ons  ingeplant;  in  zooverre  zich  dus  gunstig 
van  het  Hobbisme  onderscheidden,  de  moraal  niet  door 
uitwendig  staatsgezag  gedetermineerd  zagen,  maar  onder 
hóogere  sanctie  plaatsten  en  iets  van  haar  immanentie 
begrepen.  Maar  het  innerlijk  karakter  van  die  natuur- 
lijke, van  God  gegeven  zedewet  was  toch  eudaemonis- 
tisch,  latent  utilisme.  Loon  en  straf,  lust  en  onlust  warén 
de  motieven  waardoor  de  goddelijke  wetgever  goed  en 
kwaad  bepaalde.  Eindelijk  kwam  (tusschen  171 1  en  1747) 
eene  derde  oppositie  tegen  het  Hobbisme  van  de  zijde 
van  Shaftesbury^  Butler  en  Hutcheson^  die  zich  vooral 
tegen  het  egoisme  in  Hobbes'  moraal  richtten  en  „disinte- 
rested  benevolence"  als  een  moraal-principe  erkenden 
naast  ,,self-love,"  hoewel  nog  harmonisch  er  mee  te  verbin- 
den. Vooral  Shaftisbury  deed  het  aesthetisch^  emotionale 
motief  dezer  harmonieering  van  altruistische  en  egoïstische 
impulsies  in  de  moraal  gelden.  Intrinsiek  is  ook  Shaftes- 

^)    De  jure  belli  et  pacis,  1625. 
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bury's  aesthetisch  moraalprincipe  utilistisch,  maar  men  zou 
het  instinctief,  niet  opzettelijk  utilisme  moeten  noemen. 
Alleen  bij  Butler  in  zijne  latere  geschriften  (o.  a.  in  de 
,,Analogy")  wordt  het  wezen  van  ^^conscience"  als  onder- 
scheiden van  alle  utilisme  erkend,  ,,conscience,  het 
zedelijke  soms  geplaatst  in  strijd  zoowel  met  de  eischen 
van  „self-love"  als  van  „general  happiness."  Zoo  wordt 
Butler  de  vader  van  de  Intuitioneele  Conscience-school 
(Price,  Reid,  Dugald  Stewart).  Hutcheson  bleef  meer 
de  ^, natuurlijke  harmonie"  van  Shaftesbury  tusschen  de 
affecten  voorstaan.  Maar  hij  begint  bij  beoordeeling  van 
het  goede  in  eene  handeling  het  materieel  goede  van 
het  formeel  goede  te  onderscheiden.  Op  dezen  spil 
draait  hij  af  naar  het  Utilisme. 

Dit  laatste  komt  al  meer  onverbloemd  te  voorschijn 
in  Hume's  ,,Treatise  on  human  nature".  Men  zou  het 
hier  „political  utilism"  kunnen  noemen.  ,,Alle  dingen  zijn 
kunstmatig,  te  danken  aan  civilisatie  (compact  social), 
niet  den  mensch  van  nature  inwonende.  En  het  zedelijk 
oordeel  berust  op  het  welgevallen  of  mishagen  dat  een 
handeling  van  voor  het  algemeen  belang  nuttige  of  schade- 
lijke gevolgen  wekt  krachtens  de  natuurlijke  sympathie  van 
den  mensch  met  zijn  medemensch".  Dat  denkbeeld  eener 
bepaUng  van  goed  en  kwaad  naar  de  sympathie  of  anti- 
pathie die  het  wekt,  werkte  Adam  Smith  {172^ — 1790)  uit 
in  zijn  „Theory  of  moral  sentiments."  Het  daarachter  lig- 
gende utilisme  van  ^,the  perception  of  usefulconsequences" 
ontwikkelden  met  groote  consequentie  William  Paley 
(1743 — 1805)  en  Jeremy  Bentham  (17^^ — 1832)  en  gaven 
aan  het  Utilisme  in  de  moraal  in  Engeland  eene  heerschap- 
pij als  het  Empirisme  er  had  in  de  kennisleer.  Paley 
ging  in  zijne  moraal  nog  uit  van  Gods  wil,  maar  deze 
had  tot  doel  ^,happiness".  „The  doing  of  good  to  mankind, 
in  obedience  to  the   will  of  God  and  for  the  sake  of 
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everlasting  happiness."  ^,Happiness"  was  het  naastbij- 
liggende  motief.  Alle  handelingen  worden  eigenlijk  be- 
oordeeld naar  haar  „tendency  to  promote  or  diminish  the 
general  happiness  ;  general  gcod  or  happiness  is  the  final 
end  and  Standard  of  moral  obligation."  Paley's  utilisme 
wordt  nog  boven  het  kras  egoïstische  uitgehouden,  door 
dat  hij  j^general  happiness,  general  consequences"  door- 
loopend als  hoogste  moraal-principe  noemt.  Maar  het 
egoïstische  ziet  hier  en  daar  om  den  hoek :  ^we  are 
obliged  to  do  nothing  but  what  we  ourselves  are  to  gain 
or  lose  something  by,  for  nothing  else  can  be  a  violent 
motive.*'  Hoe  achtenswaardig  Paley's  eigen  karakter  ook 
was,  zijn  ethische  theorie  was  in  den  grond  „the  substi- 
tution  of  a  schema  of  selfish  prudence  for  moral  virtue." 
Bentham  eindelijk  gaf  aan  het  utilisme  zijn  volle  ont- 
wikkeling en  ook  zijn  naam  met  zijn  bekende  moraal- 
principe  (dat  hij  beweerde  bij  Priestley  gevonden  te  heb- 
ben) „the  greatest  happiness  of  the  greatest  number." 
„Happiness"  is  het  overgewicht  van  „plaisure  over  pain." 
Om  te  weten  of  iets  goed  is,  moet  men  dus  feitelijk 
/  steeds  een  balans  opmaken,  die  aanwijst  of  „plaisure" 
dan  wel  „pain"  het  overwicht  zullen  hebben,  „plaisure 
and  pain  differing  in  nothing  but  in  continuance  or  inten- 
sity ;  quantity  of  pleasure  being  equal,  pushpin  is  as 
good  as  poetry."  Hier  is  alle  qualitett-v ^rschW  omgezet 
in  quantüeüs-vxdigQn^  het  zedelijke  met  de  grootste  con- 
sequentie verzonken  in  intensiteits-berekeningen  van 
lust-  en  onlust-gevoelens.  — 

Als  „Dritter  im  Bunde"  met  empirisme  en  utilisme 
treedt  in  het  Engeland  van  de  iS*^^  eeuw  op  godsdienstig 
gebied  op  het  Deïsme  dat  er  het  Rationalisme  inleidde. 
De  verhouding  van  de  Empiristen  tot  godsdienst  en 
Christendom,  tot  theologie  en  kerkleer  is  eene  verschil- 
lende,  maar  van  den  aanvang  af  eene  meer  negatieve, 
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en  langzamerhand  al  meer  en  meer  begunstigende  de 
reductie  van  Christendom  en  Kerkleer  tot  natuurlijke 
theologie  en  rationalisme,  wat  het  wezen  is  van  het 
Deïsme.  Reeds  de  eximatie  van  de  theologie  aan  de 
natuurwetenschappelijke  methode  bij  Baco  beteekende, 
ondanks  alle  hoffelijke  strijkages  van  dien  diplomaat  voor 
haar,  eene  verlaging  van  haar  waarde  ten  opzichte  van 
de  wetenschap.  Hobbes'  vurige  verdediging  van  het  recht 
van  een  staatsgodsdienst  was  eigenlijk  de  diepste  be- 
leediging,  neen,  een  doodelijke  vernedering,  den  gods- 
dienst aangedaan.  Hobbes  maakte  alles  willekeurig  juist 
door  zijne  verdediging.  In  niets  zag  hij  een  inwendige 
wet  van  den  geest ;  aan  niets  kende  hij  waarde  toe  in 
zich  zelf,  aan  religie  zoo  min  als  aan  moraal ;  beide  stelde 
hij  afhankelijk  van  de  willekeurige  autoriteit  van  den 
staat.  ^)  Godsdienst  was  hem  enkel  eene  soort  „police- 
force  of  the  state."  Godsdienst  en  bijgeloof  kwamen  hem 
daarin  overeen  dat  zij  vrees  zijn  voor  verdichte  of  tra- 
ditioneel aangenomen  onzichtbare  machten ;  vrees  voor  die 
onzichtbare  machten  die  de  staat  erkent,  is  godsdienst; 
vrees  voor  zulke  die  de  staat  niet  erkent,  is  bijgeloof. 
Godsdienstige  privaat-overtuiging  te  plaatsen  tegenover  het 
door  den  staat  gesanctioneerde  geloof  is  een  revolutionair 
streven,  hetgeen  het  staatsverband  dreigt  op  te  lossen. 
Gehoorzaamheid  jegens  den  heerscher  is  ook  in  dezen 
eerste  staatsburgerplicht.  Wel  mochten  godsdienst  en 
kerk  uitroepen  „non  tah  auxilio  !,"  ondanks  al  Hobbes' 
schriftuurlijke  taal  en  omlijsting  van  zijne  denkbeelden 
met  bijbelsche  concepties. 

Dan  was  er  nog  meer  ware  Schrift-invloed  en  warme 
rehgiositeit  in  den  godsdienst  bij  Hobbes'  ouderen  tijd- 
genoot Herbert  van  Cherbury  (1581  — 1648),  den  eigen- 


1)  cf.  zijne  Leviathan  III,  33. 
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lijken  vader  van  het  Deïsme.  Hij  neemt  aan  dat  alle 
menschen  in  zekere  ^,common  notions"  overeenstemmen, 
en  wil  dat  deze  tot  kriterium  bij  alle  godsdienst-verschillen 
zullen  dienen.  Vijf  van  zulke  waarheden  vindt  hij,  te 
weten  le  het  bestaan  van  een  Opperwezen,  2e  de  pHcht 
dit  te  vereeren,  3e  deugd  en  vroomheid  als  de  voor- 
naamste bestanddeelen  dezer  vereering,  4e  de  eisch  van 
berouw  over  het  verzuim  dezer  vereering  en  het  gemis 
dezer  deugd,  en  5e  belooning  en  bestraffing  in  dit  en 
in  het  toekomstig  leven,  volgend  uit  de  goedheid  en  de 
gerechtigheid  van  het  Opperwezen.  Op  grond  nu  van 
deze  algemeene  redewaarheden  moest  er  een  algemeene 
godsdienst  worden  geschapen,  waardoor  de  positieve  gods- 
diensten overvloedig  zouden  worden. 

Het  kenmerkende  van  het  Deïsme  en  zijn  overgang 
tot  het  Rationalisme  komt  hier  reeds  uit :  in  tegenstelling 
met  den  geopenbaarden  godsdienst  neemt  het  een  natuur- 
lijken of  redelijken  godsdienst  aan;  Christendom  en  alle 
positieve  godsdiensten  moeten  tot  dezen  natuurlijken,  rede- 
lijken godsdienst  worden  gereduceerd.  Of  zooals  V.  Lechler 
in  zijne  „Geschichte  des  Englischen  Deïsmus"  ^)  definieert: 
„Deïsme  is  de  verheffing  van  een  natuurlijken  godsdienst 
tot  standaard  en  regel  voor  allen  positieven  godsdienst. 
Natuur  en  rede  is  de  bron  en  maat  van  alle  waarheid 
ook  op  godsdienstig  gebied.  Al  wat  miraculeus  en  boven- 
natuurlijk is  in  het  Christendom,  moet  worden  verwijderd." 

Locke  droeg  tot  ontwikkeling  van  het  Deïsme  veel  bij 
door  zijn  geschrift  „Reasonableness  of  Christianity,  as  de- 
livered  in  the  scriptures"  (1695),  waarin  hij  de  verdediging 
van  het  Christendom  door  wonderen  en  het  bovennatuur- 
lijke ter  zijde  stelde,  en  betoogde  dat  de  natuur  uit  zichzelve 
bij   machte   is  het  Christendom  voort  te  brengen.  De 
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mensch  kan  alle  noodzakelijk  geloof  aan  de  natuur  ont- 
leenen.  Voor  het  bestaan  van  God  voerde  Locke  het 
kosmologisch  bewijs.  En  zijne  belangstelling  in  den  gods- 
dienst was  nog  zoo  positief  dat  hij,  in  strijd  met  zijne 
eigene  tolerantie-ideeën,  aan  atheisten  in  den  staat  geen 
gewetensvrijheid  wilde  toestaan.  Ook  Shaftesbury  effende 
voor  het  Deïsme  de  baan  (hoewel  hij  zelf  meer  pantheïst 
was)  door  zijn  scherpen  aanval  op  het  historisch  Chris- 
tendom der  orthodoxie,  een  aanval  die  eenen  Voltaire  zelfs 
te  scherp  was.  Een  dergelijke  positie  ten  opzichte  van  het 
Deïsme  nam  ook  John  Toland  (i6yo — 1722)  in.  Ofschoon 
hij  er  zelf  niet  geheel  toebehoorde,  was  zijn  geschrift: 
,,Christianity  not  mysterious"  een  der  hoofdgeschriften 
van  het  Deïsme.  Zuiver  het  deïstisch  standpunt  namen 
in  Anthony  CoLlins  {i6y6 — 172(^)^  Mathew  Tïndal  {16^6 — 
1733)  die  ^jChristianty  as  old  as  the  world"  noemde, 
Woolston  die  tegen  de  wonderen  zijn  aanval  richtte,  de 
moralist  Wollaston  (,,The  pursuit  of  happiness  by  the 
practise  of  reason  and  truth"),  Chubb  (On  natural  morality) 
en  Bolingbroke. 

Parallel  en  in  veelvuldige  wisselwerking  met  dit  Deïsme 
in  Engeland  ging  in  Duitschland  de  „Aufklarung"  (onder 
Frederik  den  Groote)  en  in  Frankrijk  de  oppositie  tegen  de 
geldende  dogma's  en  bestaande  toestanden  in  Kerk  en  Staat 
en  de  grondvesting  van  eene  nieuwe  wereldbeschouwing  op 
naturalistische  principes,  voorbereid  door  het  scepticisme 
van  P.  Bayle  (1647 — 1705)  en  tot  grooten  invloed  gebracht 
door  het  bijtend  satirisch  vernuft  van  Voltaire — 1778). 
Vooral  Locke's  geschriften  oefenden  in  Frankrijk  invloed, 
zoo  ook  die  van  ColUns  en  van  Shaftesbury,  gelijk  wij  reeds 
zagen.  Shaftesbury's  aanval  op  het  positieve  Christendom 
was  Voltaire  zelfs  te  kras.  Voltaire  achtte  met  Locke 
het  bestaan  van  God  nog  wel  bewijsbaar,  en  noodig  tot 
steun   van   de   zedelijke   wereldorde.   Maar  hij  schreef 
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daarover  in  een  geest  die  de  afwezigheid  van  alle  innerlijk 
verband  met  den  godsdienst  toonde:  „Si  Dieu  n'existait 
pas,  il  faudrait  1'  inventer."  Tot  dezelfde  reduceerende 
critiek  op  de  Christelijke  dogma's  als  Voltaire  met  de 
Engelsche  Deïsten,  maar  van  een  anderen  kant,  kwam  in 
Frankrijk  Jean  Jacques  Rousseau  (17 12 — 1778).  Kwamen 
de  eerstgenoemden  ertoe  van  de  zijde  van  het  empirisme, 
Rousseau  kwam  met  zijn  rationalistisch  geloof  in  God,  deugd 
en  onsterfelijkheid,  dat  hem  gemoedsbehoefte  was,  van 
de  zijde  van  het  dogmatisch  rationalisme,  evenals  het  ge- 
lijktijdige Rationalisme  in  Duitschland,  dat  een  uitlooper 
was  van  de  school  van  Leibniz  en  Wolfï.  De  „Aufklarung" 
in  Duitschland  en  die  in  Engeland  kwamen  ongeveer  tot 
hetzelfde  resultaat,  maar  van  tegenovergestelde  zijden: 
die  in  Duitschland  van  philosophisch  dogmatische,  die  in 
Engeland  van  empiristische  zijde.  In  Frankrijk  ontmoetten 
beide  richtingen  elkaar  en  kwamen  naast  elkaar  te  gaan 
in  Rousseau  en  Voltaire. 

De  Fransche  geest^  vooral  die  van  Voltaire,  werkte 
dan  weer  terug  op  Engeland  en  deed  daar  de  ontwik- 
keHng  van  het  Deïsme  haar  laatste  stadium  doorloopen. 
Frankrijk  was  troef  in  Engeland  in  de  18^^  eeuw.  ;,Eng- 
land  feil  powerless,  contented  and  doomed  in  the  arms  of 
France."^)  Hume^  bevriend  met  Rousseau  en  in  verkeer 
met  de  Encyclopaedisten,  deed  een  directen  aanval  zoowel 
op  den  goddelijken  oorsprong  van  het  positieve  Christendom 
als  op  het  Deïsme  zelf.  De  ^,miraculous  evidences  of 
Christianity"  achtte  hij  tegenovergesteld  aan  ervaringen 
daarom  verwerpelijk.  Maar  ook  de  natuur-religie  der 
Deïsten  oordeelde  hij  wetenschappelijk  onhoudbaar.  Hij 
loochende  „a  suprème  Being;  while  we  argue  from  the 


1)  J.  F.  Hurst,  History  of  Rationalisme  (New  York,  Eaton  & 
Mains  1901). 
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course  of  nature  and  infer  a  particular  intelligent  cause 
which  at  first  bestowed  and  still  preserves  order  in  the 
universe,  we  embrace  a  principle  which  is  both  uncertain 
and  useless,  because  the  subject  lies  entirely  beyond 
the  reach  of  human  experience.";  Hume  had  een  inge- 
kankerden  afkeer  van  al  wat  Puriteinsch  was  ter  eener 
zijde  en  van  al  wat  hiërarchisch  en  traditioneel  was  ter 
anderer  zijde.  Hij  achtte  zich  bepaald  geroepen,  „to  the 
destruction  of  that  implicit  faith  and  credulity  which  is 
the  bane  of  all  reasoning  and  free  inquiry." 

In  dezelfde  richting  werkte  Gibbons  met  zijn  „DecUne  and 
Fall  of  the  Roman  Empire,"  waarin  hij  alle  evolutie  in  het 
Christendom  toeschreef  alleen  aan  uitwendige  oorzaken. 
Toch  gingen  niet  alle  empiristen  in  Engeland  zoover  in 
hunne  verhouding  tegenover  godsdienst  en  Christendom 
als  het  scepticisme  van  Hume.  Men  zag  de  vreemdste 
tegenstellingen.  Een  Hartley  verbond  met  zijne  aan  materi- 
alisme grenzende  psychologie  en  zijn  consequent  „neces- 
sitarianisme"  eene  besliste  apologeliek  van  de  Christelijke 
geloofswaarheden.  En  Priestley^  die  op  psychologisch  ge- 
bied het  mechanisch  materialisme  met  de  grootste  con- 
seqentie  heeft  ingevoerd,  bestrijdt  dit  op  het  hevigst  op 
metaphysisch  gebied.  Hij  verdedigt  het  teleologisch  bewijs 
en  de  onsterfelijkheid  der  ziel,  hij  de  vader  der  Unitariërs. 

Ook  van  uit  de  Kerk  van  Engeland  werd  het  toenemend 
Deïsme  en  Scepticisme  bestreden^  bestreden  zelfs  met  meer 
geleerdheid  dan  waarmee  het  verdedigd  werd,  doch  aan- 
vankelijk (tot  1750)  met  te  groote  concessies  aan  de 
natuur-religie  en  het  rationalisme  om  ze  principieel  te 
kunnen  overwinnen,  en  later  (na  1750)  'm  ^^Evidences- 
theology''  op  eene  te  uiterlijke  wijze,  overeenkomend  met 
het  Supranaturalisme  in  Duitschland,  het  historisch  Chris- 
tendom verdedigende  met  een  beroep  op  zijne  boven- 
natuurlijke  en  boven-redelijke   elementen  (wonderen  en 


17 


voorspellingen).  Eene  breede  rij  van  zulke  supranatura- 
listische  apologeten  wierp  zich  inhei  krijt  (Gïdson,  Frideaux^ 
Tillotson^  J,  RogerSy  Butler^  J.  Foster^  Warburton,  Th. 
Newton^  Bentley — -Fhüeleutherus  Lipsiensisy  Lardner^  Paley, 
Whateley^  S.  Clarke),  Het  was  echter  eene  bestrijding 
van  Deïsme,  Rationalisme  en  Sceptisme  even  intellec- 
tualistisch en  buiten  het  ware  wezen  van  den  godsdienst 
om  gaande  als  hetgeen  zij  bestreed  zelf. 

De  ^,Church  of  England''  was  in  de  i8^^  eeuw,  ook 
naar  het  oordeel  van  vrienden  onder  de  tijdgenooten, 
minder  dan  ooit  bij  machte  de  geesten  te  beheerschen. 
Met  hare  Restauratie  na  de  Puriteinsche  Revolutie  en 
het  Independentische  Protectoraat  van  Cromwell  was  voor 
haar  een  tijd  van  weelde  aangebroken  dien  zij  niet  had  kun- 
nen verdragen,  die  haar  had  verslapt.  Vooral  in  de  Han- 
noveraansche  periode  na  1717^)  zonk  de  Hoog-kerkelijke 
partij  weg  in  de  „Church"  achter  de  Laag-kerkelijke  (Evan- 
gelicals),  en  deze  laatste  kwam  onder  den  invloed  van 
het  Empirisme.  Zoodat  niet  enkel  een  Voltaire  in  1726 
sarkastisch  schreef :  „Men  is  in  Engeland  zoo  lauw  dat 
er  voor  een  nieuwen  of  vernieuwden  godsdienst  bijna 
geen  fortuin  te  maken  is",  en  een  Montesquieu  in  1729 : 
^Er  is  geen  godsdienst  in  Engeland;  wanneer  iemand 
erover  spreekt,  beginnen  zij  te  lachen ;"  een  rechter 
Blackstone  ^)  verklaarde,  na  het  hooren  van  de  beroemdste 
predikers  in  Londen,  dat  zij  meer  leken  op  Cicero  dan 
op  christelijke  predikers,  ja  dat  het  soms  moeilijk  te 
zeggen  viel  of  zij  Mohammedanen  dan  wel  Christenen 
waren.  Maar  zelfs  iemand  als  bisschop  Burnet^)  schreef  in 
zijn  „Pastoral  Care":  „the  period  after  the  Restoration  was 


^)  cf.  E.  F.  Kruijf,  Geschiedenis  van  het  Anglo-Katholicisme,  1873. 

William  Blackstone,  1723 — 1780, 
^)  Gilbert  Burnet,  bisschop  van  Salisbury,  1643 — 17 15. 
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one  of  ministerial  and  laic  degeneracy."  Wie  geordineerd 
wilden  worden,  waren  het  onkundigst.  Bijbel  noch  Cate- 
chismus werd  door  de  jagende  en  visschende  curates 
gelezen.  Zoo  schrijft  ook  aartsbisschop  Secker  ^) :  „Chris- 
tianity  is  now  ridicuïed  and  railed  at  with  very  little 
reserve  ;  and  its  teachers  without  any  at  all.  The  church 
had  not  the  moral  power  or  purity  to  assert  her  own 
authority.  She  had  lost  the  respect  of  the  world  because 
she  had  no  respect  for  herself."  Ook  Hartley  noemt 
onder  de  schaduwzijden  van  Engeland  in  de  1 8*^^  eeuw  : 
„great  world-mindedness  of  the  clergy  and  their  gross 
neglect  in  the  discharge  of  their  proper  functions."  Ken- 
schetsend voor  den  toestand  is  ook  wel  het  verzoek  in 
1772  van  250  geestelijken  der  Staatskerk  om  ontslagen 
te  worden  van  de  39  Artikelen,  als  strijdig  met  gezonde 
wijsbegeerte. 

Er  kwam  reactie  in  de  Kerk  (in  1729)  door  het  op- 
treden van  John  en  Charles  Wesley  en  G,  Whitefield^ 
die,  afkeerig  van  de  koude  prediking  der  kerk  en  be- 
zorgd voor  het  algemeen  religieus  verval  der  natie,  door 
straatprediking,  maar  aanvankelijk  in  verband  met  de 
Staatskerk,  een  warmeren  religieusen  stroom  onder  het 
volk  trachtten  te  brengen :  het  methodisme.  Telkens  en 
telkens  weer  zien  wij  in  de  kerkgeschiedenis  van  Enge- 
land de  tegenstellingen,  die  in  de  16"^^  en  17^^^  eeuw 
leidden  tot  de  afscheiding  der  Puriteinsche  en  Independen- 
tische  kerkformaties,  gaan  door  de  Kerk  van  Engeland 
zelf.  De  tegenstelling  van  Evangelische  en  Sacramentalis- 
tische  strooming  herhaalt  zich  thans  in  de  reactie  van 
het  Methodisme  tegen  het  formalisme  van  de  „Church 
of  England".  En  toen  het  wederom  door  de  Kerk  werd 
afgewezen,  deed  het  het  Nonconformisme  herleven  toen 
dat  op  het  punt  was  om  uit  te  sterven. 

^)  Thomas  Secker,  aartsbisschop  van  Canterbury,  1695 — 1768. 
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Het  Methodisme  vond  aansluiting  bij  de  kern  van  het 
Engelsche  volk,  dat  ondanks  alle  Deïsme  en  Scepticisme 
der  hoogere  klassen  vast  had  gehouden  aan  het  positieve 
Christendom.  Maar  op  die  hoogere  klassen  der  ontwik- 
kelden en  litteraten  had  het  geen  vat.  Daarvoor  was 
het  ook  te  eng.  Alle  EvangeHcaHsme  beschouwt  het 
Christendom  te  veel  als  toevoegsel,  niet  als  organische 
ontwikkeling  van  het  natuurlijk  leven,  als  eene  interpo- 
latie in  de  historie,  niet  als  „a  divine  philosophy."  Litte- 
ratuur, wetenschap,  kunst  worden  erdoor  opgevat  als 
afgescheiden  van  religie.  Wereld  en  Kerk  worden  tegen- 
over elkaar  geplaatst.  De  eenheid  der  menschelijke  erva- 
ring wordt  erdoor  verstoord.  „Evangelicalism"  was 
wel  in  de  i8^^  eeuw  in  Engeland  de  eenige  ernstige  be- 
weging, de  eenige  aggressieve  macht,  ^)  maar  meer  in 
practisch  dan  in  intellectueel  opzicht.  Intellectueel  was 
er  in  heel  die  eeuw  geene  richting  gevende  macht,  die 
de  overstrooming  van  het  Empirisme  over  alle  gebied 
van  wijsbegeerte,  ethiek  en  religie  kon  keeren. 

Kenschetsend  voor  de  overheersching  van  het  Empi- 
risme is  wel  dat  zelfs  een  Wesley  een  „Sermon  on 
Faith"  begon  met  te  zeggen  :  „that  to  man  in  his  natural 
condition  sense  is  the  only  inlet  of  knowledge/'  Het 
schijnt  wel  dat  de  Engelsche  geest,  na  de  pacificatie  van 
den  partijstrijd  in  1688  (Willem  III),  eindelijk  vrij  van  feo- 
dale banden  en  den  rehgieusen  kamp  moede,  zich  met  alle 
macht  naar  feiten  heenwendde.  Het  Empirisme  kwam 
daaraan  tegemoet  door  eene  philosophie  die  alle  afge- 
trokken denkbeelden  verwijderde  en  zich  voornamelijk 
opbouwde  op  de  zintuigelijke  waarneming ;  door  eene 
ethiek,  gebaseerd  op  het  egoïstisch  belang  van  lust  en 


^)  j.  Tulloch,  Movements  of  Religious  Thought  during  the 
igth  century,  1885. 
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onlust ;  door  eene  politieke  theorie  die  in  plaats  van  de 
theocratische  droomen  der  Puriteinen  en  de  goddelijke 
rechten  van  High-Churchmen  en  de  historische  tradities 
van  het  feodalisme  het  gouvernement  grondde  op  de 
meer  prozaische  (maar  niet  minder  onwezenlijke)  phan- 
tasie  van  een  „contract  social."  ^) 

Er  werden  in  de  i8^^  eeuw  ernstige  studiën  gemaakt, 
van  Physica  (na  Newton's  illustre  voorbeeld),  van  Ge- 
schiedenis, van  Staathuishoudkunde  en  Theologia  Natu- 
ralis.  Maar  van  de  geestelijke  zijde  van  alle  quaesties, 
van  de  diepe  dingen  van  de  ziel^  van  V  menschen  levende 
betrekkinge7i  tot  de  eeuwige  wereld  j^educated  thought  seemed 
to  turn  instinctively Iedere  eeuw  schijnt  Mrel  haar  werk 
te  hebben,  zoo  de  i8^^  eeuw  dan  dat  van  utilistische 
opvatting  van  het  leven,  van  critiseeren  en  in  quaestie 
brengen  van  dingen  die  tot  hiertoe  als  vaststaande 
golden,  van  actieve  maar  enge  intelligentie,  gespeend 
aan  alle  imaginatie,  diep  gevoel,  vereering  en  geestelijk 
inzicht.  Toen  dit  werk  der  iS"^^  eeuw  gedaan  was,  was 
het  resultaat :  isolatie,  individualisme ;  het  universeele 
in  het  denken  uit  het  oog  verloren,  in  de  ethiek  ontkend, 
in  den  wil  vergeten.  De  hoogste  triumf  van  de  i8^^  eeuw 
was :  verheven  te  zijn  boven  de  onkunde  van  het  verleden, 
te  roemen  in  het  wonderbare  heden,  alle  vooroordeelen 
te  hebben  opgeruimd,  in  niets  te  gelooven  dan  in  ma- 
terieelen  vooruitgang,  en  tolerant  te  zijn  jegens  alle 
meeningen,  uitgenomen  jegens  de  fanatische. 

Popularisatie  en  vulgarisatie  gaf  aan  dezen  ^^geest  van 
de  18'^'^  eeuw''  in  Engeland  de  Litteratuur^)  der  poëeten 


^)  cf  J.  C.  Shairp,  Studies  in  Poetry  and  Philosophy,  pag.  104 
en  vv. 

2)  cf.  M.  Carrière,  Die  Kunst  im  Zusammenhange  der  Cultur- 
entwickelung  V  (Leipzig,  Brockhaus  1886), 
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en   essayisten,   die   Frankrijk   tot   model  namen,  en  in 

bijtende  satyre  op   Kerk  en  Staat  met  Voltaire  wed- 

• 

ijverden.  Zoo  Pope  (1688— 1744),  die  Shaftesbury  volgt 
maar  nog  meer  Bolingbroke  verheerlijkt,  en  in  zijn  gedicht 
in  vier  zangen  over  den  Mensch"  tot  eigenlijk  voorwerp 
van  studie  voor  de  menschheid  den  mensch  stelt,  en  over 
hem  déze  beschouwing  ontwikkelt :  de  zelfzucht  moet  hem 
drijven,  de  rede  beteugelen;  het  eigenbelang  en  het  alge- 
meen belang  staan  niet  in  tegenspraak;  de  ware  eigen- 
liefde eischt  en  bevordert  ook  het  algemeen  belang ; 
want  wij  zijn  leden  van  een  groot  geheel,  welks  ziel  God, 
welks  lichaam  de  natuur  is.  Dus  ook  hier  utilisme  en 
natuurlijke  godsdienst,  heenneigende  naar  pantheïsme. 
Youngs  Nachtgedachten  ademen  „Weltschmerz"  en  openen 
een  pessimistischen  blik  op  het  leven  :  de  slotsom  der 
i  ervaring  is  dat  het  leven  geheel  uit  den  booze  is.  Thomson 
breidt  Shaftesbury's  hymne  op  de  natuur  uit  in  zijne 
^Jaargetijden".  Addison  en  Steek  bewerken  de  openbare 
meening  door  de  journalistiek,  met  hun  „Spectator"  en 
„Guardian."  Defoe  beeldt  met  zijne  Robinsoniade  het 
Rousseausche  ideaal  uit  van  den  terugkeer  tot  de  natuur. 
Defoe's  eigen  boek  culmineert  nog  daarin  dat  een  eer- 
waardig, mild  geestelijke  de  godsdienstige  aangelegen- 
heden in  de  nieuwe  natuur-samenleving  leidt  en  ze,  hoewel 
dan  met  uitsluiting  van  alle  hinderende  geloofsbelijdenissen, 
baseert  op  godsvrucht  en  naastenliefde.  Maar  in  de  vele 
Robinsoniaden  van  Defoe's  navolgers  ontbreekt  zelfs  die 
laatste  rest  van  natuurlijke  religie  geheel.  En  de  scherpste 
satyre  op  kerk  en  dogma,  a  la  Voltaire  hoewel  zeer  geestig, 
kwam  van  een  dienaar  der  kerk  zelf,  van  Jonathan  Swift 
(1667 — 1745)-  Reeds  in  Gulliver's  reizen  wordt  menige 
houw  aan  dogma  en  overlevering  toegebracht,  maar  „The 
tale  of  a  tub"  is  een  spiegel  der  religieuse  en  kerkelijke 
ideeën   van   Engeland  in   de    18"^®  eeuw,  of  liever  van 
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de  irreligieuse  en  onkerkelijke  stemmingen  in  heel  dien 
tijd.  „The  tale  of  a  tub"  verhaalt  van  een  vader  die  aan 
zijne  drie  zonen  geen  vermogen  nalaat,  maar  een  een- 
voudigen  rok,  en  een  testament  erbij,  hoe  hij  gedragen 
moet  worden :  geen  draad  mag  eraan  veranderd  worden. 
Maar  de  mode  wisselt  en  de  rok  is  spoedig  zoo  niet  aan  te 
trekken.  De  broeders  weten  echter  het  testament  zoo  te 
verdraaien,  dat  zij  aan  den  rok  allerlei  veranderingen 
kunnen  aanbrengen  zonder  met  de  letter  van  het  tes- 
tament in  strijd  te  komen.  Zij  naaien  er  nu  eens  gouden 
tressen,  dan  zilveren  franje  op.  En  zegt  het  testament 
uitdrukkelijk  :  ik  beveel  mijnen  zonen  geen  zilveren  franje 
te  dragen,  zoo  wordt  door  allegorische  verklaring  zulks 
in  zijn  tegendeel  uitgelegd.  Ten  laatste  besluiten  de  drie 
zonen  het  testament  maar  kort  en  goed  in  een  kist  te 
leggen,  en  er  zich  alleen  om  te  bekreunen  als  het  hun 
voordeelig  uitkomt.  Die  braven  heeten  :  Peter,  Martin 
en  Hans  (Papisme,  Lutherdom  en  Calvinisme).  Peter  is 
de  sluwste,  krijgt  van  een  verren  heer  een  groote  erfenis, 
wordt  hoogmoedig,  haast  krankzinnig,  zet  drie  hoeden 
boven  elkaar  op  zijn  hoofd  en  brengt  bij  alle  gelegen- 
heden de  kolossaalste  leugens  te  berde.  De  twee  andere 
broeders  openen  nu  de  kist  en  zien  in  het  testament 
hoe  Peter  hen  bedrogen  heeft.  Maar  Peter  jaagt  ze  met 
handen  en  voeten  het  huis  uit.  Martin  en  Hans  bestu- 
deeren  nu  ijverig  het  testament,  en  willen  den  rok  weer 
eraan  overeenkomstig  maken.  Martin  rukt  allerlei  opsmuk 
af,  maar  wat  te  vast  zit,  laat  hij  zitten  om  het  goed  niet 
te  scheuren.  Hans,  om  Peter  te  ergeren,  scheurt  er  alles 
af,  tot  de  rok  heelemaal  van  lappen  aan  elkaar  hangt; 
en  daar  Martin  daaraan  niet  mee  wil  doen,  krijgen  Hans 
en  Martin  onderling  ruzie.  Hans  maakt  zich  het  testament 
tot  nachtmuts  en  tot  regenscherm,  gebruikt  altijd  spreuken 
eruit,  en  als  hij  blindeüngs  door  de  wereld  tolt  en  hier 
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zich  aan  een  balk  stoot  en  daar  in  een  plas  valt,  zoo 
zegt  hij  dat  het  geschiedt  naar  zijns  vaders  voorbestem- 
ming; hij  verdraait  de  oogen  wanneer  hij  een  schurken- 
streek in  den  zin  heeft,  en  is  een  zoo  erge  vijand  van 
beelden,  dat  hij  steenen  naar  uithangborden  gooit.  Hans 
verzoent  zich  eens  met  Peter;  dan  willen  ze  Martin 
vierendeelen ;  maar  het  hof  vaardigt  een  tegenbevel  uit 
tegen  Peter;  Hans  staat  bij  het  hof  in  een  goed 
blaadje  .... 

Deze  Voltairiaansche  satyre  is  doorzichtig  als  glas, 
maar  laat  door  haarzelf  heen  ook  een  blik  slaan  in  heel 
de  geestelijke  atmosfeer  van  de  i8^*^  eeuw  in  Engeland. 
Zij  doet  schrikbarend  duidelijk  gevoelen  hoe  door  Empi- 
risme, Deïsme  en  Scepticisme  alle  vereering  was  onder- 
mijnd, en  hoe  Hartley  niet  overdreef  die  sprak  van 
^atheisme  en  ongeloof  in  de  regeerende  klassen,  god- 
deloosheid in  de  hoogere  standen,  eigenbelang  in  alle 
zaken,  algemeene  zucht  tot  verachting  van  den  godsdienst" ; 
noch  Mark  Pattison,  de  Essayist,  die  hoewel  een  vriend 
van  het  Rationalisme  der  iS"^^  eeuw,  van  de  eeuw  in 
haar  geheel  zegt:  ^,a  time  of  public  corruption,  of  decay 
of  morals  and  religion,  profaneness  of  language,  a  day 
of  rebuke  and  blasphemy."  ^)  — 

* 

De  beteekenis  nu  van  SamueL  Taylor  Coleridge  (1772 
— 1834)  is,  naar  algemeen  oordeel,  dat  door  hem  in 
deze  stroomingen  van  het  geestelijk  leven  in  het  Engeland 
van  de  iS"^^  eeuw  een  keer  is  gebracht,  een  keer  die 
in  het  Engelsche  geestesleven  in  alle  richtingen  tot  op 


^)  Tendencies  of  religious  Thought  in  England  1688 — 1750 
(Essays  and  Reviews,  1860). 
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den  huidigen  dag  heeft  nagewerkt.  „An  increased  ear- 
nestness  and  grasp  of  principles  in  men  of  the  most 
unlike  schools,"  was  de  eerste  en  algemeenste  invloed 
van  Coleridge's  geestesarbeid,  schrijft  F.  J.  A.  Hort  in 
de  eerste  belangrijke  karakteristiek  van  Coleridge's  be- 
teekenis.  ^)  En  J.  Tullöch,  de  laatste  tot  op  heden  die 
Coleridge's  plaats  in  de  godsdienstige  bewegingen  van 
Engeland  tracht  te  bepalen,  ^)  oordeelt :  „the  later  streams 
of  religious  thought  in  England  are  all  more  or  less  colou- 
red  by  his  influence.  They  flow  all  in  deeper  and  dif- 
ferent channels  since  he  lived."  Treffend  vergelijkt  W. 
G.  F.  Shedd  ^)  zijn  invloed  in  het  Engelsche  geestesleven 
bij  dien  van  een  golfstroom,  in  de  zee  verspreid,  maar 
in  alle  richtingen  de  wateren  met  zijn  warmte  door- 
dringende, en  te  bespeuren  op  alle  kusten.  Zelfs  een 
rationalist  als  Mark  Pattison  zegent  zijn  optreden: 
„after  him  the  Evidence-makers  *)  ceased  from  their 
futile  labours,  as  beneath  the  spell  of  some  magician". 
En  Goldwin  Smith  prijst  hem  als  ^^the  anchor  by  which 
the  religious  intelligence  of  England  has  ridden  out,  so 
far  as  it  has  ridden  out,  the  storms  of  this  tempes- 
tuous  age." 

Coleridge's  geest  keerde  zich  in  de  allereerste  plaats 
tegen  het  empirisme  met  zijn  utilistische  moraal  en  deïs- 
tische  religie,  en  tegen  de  verste  consequentiën  daarvan 
in  scepticisme,  materialisme  en  atheïsme,  of  in  pantheïsme, 
in  één  woord,  een  woord  van  hem  zelf:  tegen  ,,the 
philosophy  of  this  country.'*  ^^To  push  Locke  and  Paley 
from  their  common  throne  in  England^''  ^)  daarop  was  de 

^)  Cambridge  Essays  (Londen,  J.  W.  Parker,  1856). 

2)  Movements,  of  Religious  Thought  during  the  19^^  century,  1885. 

^)  Litterary  Essays  (New- York,  Scribener  1878). 

cf.  pag.  16/7. 
^)  Table  Talk  of  S.  T.  C.  (zie  Bibliographie)  12. 
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spits  van  het  zwaard  zijns  geestes  gericht.  En  de  volle 
lengte  van  zijn  geesteszwaard  laat  hij  zien  en  blinken  in 
deze  beschrijving  van  hetgeen  hij  achtte  „the  need  of 
his  time :  to  elevate  facts  into  theory^  theory  into  laws^ 
laws  into  living  and  intelligent  powers ;  true  idealism  ne- 
cessarily  perfecting  itself  in  reahsniy  and  realism  refining 
itself  into  idealism''  ^) 

Tegenover  het  empirisme  in  de  kennisleer  en  tegen- 
over het  epicurisme  in  de  moraal  handhaafde  Coleridge 
de  zelfstandigheid  van  den  menschelijken  geest  en  van 
de  hem  immanente  waarheden  en  waarden,  gesublimeerd 
in  religie.  Tegenover  het  dogmatisch  rationalisme,  de 
theologia  naturalis  en  het  deïsme  deed  hij  het  eigen, 
geestelijk  („spiritual")  karakter  van  rehgie  gevoelen,  en 
hoe  in  het  bijzonder  Christelijke  religie  gegrond  was  in 
het  innigste  geestelijke  wezen  van  den  mensch  en  met 
hare  openbaring  en  hare  verlossingsfeiten  beantwoordde 
aan  's  menschen  geestelijke  nooden.  Zoo  vulde  hij  ook 
de  dogmata  der  Kerkleer,  die  een  traditioneel  geloof 
geworden  waren  zoowel  bij  de  Anglikanen  als  bij  de 
Evangelicals,  met  een  nieuwen  geestelijken  inhoud,  ze 
makend  tot  „living  expressions  of  spiritual  conscience." 
In  het  bijzonder  tegenover  de  scheiding  die  het  Methodisme 
maakte  tusschen  religie  en  rede,  Christendom  en  weten- 
schap, stond  hij  voor  de  redelijkheid  der  Christelijke 
religie,  door  een  dieper  opvatting  van  beide.  Coleridge 
protesteert  gelijkelijk  tegen  de  materialistische  negatie 
en  tegen  „credulous  enthousiasm,"  tegen  naturalisme  en 
rationalisme  en  tegen  „emotional  evangelicalism"  en  hyper- 
evangeHcalisme  dat  de  eenheid  van  het  menschelijk 
geestesleven,  van  gelooven  en  weten,  van  Christendom 
en  wereld  verbreekt.  In  het  ervaringsbesei  van  de  ver- 


^)  Letters  of  S.  T.  C.  (zie  Bibliographie)  II  649. 
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zoening  en  eenheid  die  de  inhoud  der  Openbaring  in 
hemzelf  gevonden  heeft  met  zijne  diepe  inzichten  in  het 
wezen  van  den  menscheHjken  geest,  staat  hij  ook  vrij 
tegenover  de  uitwendige  vormen  der  dogma's  en  tegen- 
over de  oorkonden  der  Openbaring,  is  hij  open  voor 
het  in  zijn  tijd  beginnend  historisch-critisch  Schrift- 
onderzoek, en  opent  hij  zelf  verreikende  gezichtspunten 
voor  dogmen-critiek.  — 

Geheel  zonder  voorbereidi7tg  in  de  geschiedenis  van  het 
geestelijk  leven  in  Engeland  was  deze  Coleridge's  gees- 
tespositie  wel  niet.  Bij  tijden  drong  daar  in  het  Engelsche 
geestesleven  een  onderstrooming  naar  de  oppervlakte,  die 
wel  niet  het  algemeenste,  maar  het  nobelste  streven  van 
den  Engelschen  geest  openbaarde:  het  Platonisme  der 
Cambrid ge-theologen.  En  in  de  lijn  dier  denkers  ligt  zeer 
zeker  Coleridge's  geestesarbeid.  Niet  dat  hij  nu  feitelijk 
zooveel  aan  hen  dankte  of  zijn  geesteswerk  deed  als 
eene  bewuste  voortzetting  van  het  hunne.  Wel  wist  hij 
van  hen,  en  was  hij  zich  van  het  Platonisme  zijner  eigene 
geestes-syncjrasie  bewust.  Maar  in  hem  kwam  eene 
geestesstrooming,  die  reeds  meermalen  in  Engeland  eene 
reactie  tegen  het  empirisme  had  beteekend,  tot  eene 
hoogste  effusie. 

Reeds  in  het  begin  der  17^^  eeuw  was  daar  in  Engeland 
eene  geestelijke  beweging  die  tot  het  Rationalisme  kan 
gerekend  worden  maar  rationalisme  dat  in  omgekeerden 
zin  van  het  gewone  werkzaam  was,  niet  om  godsdienst 
en  Christendom  te  reduceeren  maar  om  ze  te  verde- 
digen. Aanvankelijk  was  het  eene  beweging  van  enkele 
liberale  Church-men  om  een  ruimer  Kerkbegrip  tegenover 
het  hierarchisme  van  de  praelatistische  partij  en  tegenover 


^)  cf.  J.  TuUoch,  Rationa!  Theology  and  Christian  Philosophy 
in  England  in  the  17^^  century  (Edinburg,  Blackwood,  1874). 
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het  dogmatisch  exclusivisme  van  de  puriteinsche  partij  : 
^the  genuine  basis  of  Christian  community  is  to  be  found 
in  a  common  recognition  of  the  great  realities  of  Christian 
thought  and  life,  not  in  any  outward  adhesion  to  a  de- 
finit  ecclesiastical  or  theological  system/'  De  geest  van 
het  Protestantisme  bestaat  niet  in  de  riten  der  kerk, 
maar  ook  niet  in  de  dogma's,  zij  bestaat  in  „morals", 
in  het  leven.  Deze  mannen  zijn  de  vaders  der  moderne 
godsdienstvrijheid.  Het  waren  Lord  Falkland,  die  opkwam 
voor  „a  moderate  and  liberal  church" ;  John  Hales^  die 
religie  stelde  tegenover  dogmatische  orthodoxie ;  William 
Chillingworth^  die  den  Bijbel  aanwees  als  den  godsdienst 
der  Protestanten;  Jeremy  Taylor^  die  schreef  over  „liberty 
of  Christian  teaching  within  te  Church"  (door  Coleridge 
nog  al  eens  geciteerd) ;  en  Eduard  StülingfLect^  met  zijn 
,,Irenicum  of  a  comprehensive  Church",  tegenover  de  hoog- 
kerkelijke ideeën  van  aartsbisschop  Laud. 

In  het  midden  der  17^^  eeuw  ging  deze  beweging  echter 
over  van  kerk-politiek  m  de  algemeenere  sfeer  van  religie  en 
philosophische  discussie.  Zij  keerde  zich  toen  eensdeels 
tegen  het  strenge  dogmatisme  der  Westminster-Assembly 
dat  veel  ongezond  sectarisme  ten  gevolge  had,  en  ander- 
deels tegen  het  opkomend  naturalisme,  waartoe  Hobbes 
het  Baconisme  depraveerde.  Door  het  hoogere  orgaan 
van  Christelijk  denken  streefde  zij  de  essentieele  princi- 
pes van  het  Christendom  te  verdedigen  zoowel  tegen 
de  dogmatische  excessen  binnen  de  Kerk,  als  tegen  de 
philosophische  excessen  erbuiten.  Het  was  een  streven 
om  philosophie  en  godsdienst  te  vereenigen,  en  deze 
vereeniging  te  vestigen  op  den  onverwoestbaren  bodem 
van  rede  en  van  de  essentieele  elementen  onzer  hoogere 
menschheid.  Het  was  zelfs  de  eerste  poging  daartoe 
sinds  de  Alexandrijnsche  theologie  (Origenes).  In  de 
Middeneeuwen  was  de  philosophie  de  ancilla  theologiae 
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en  werd  de  quaestie  tusschen  theologie  en  rede  niet  zoo 
gevoeld,  of  vermeden  door  de  leer  der  dubbele  waarheid. 
Sinds  de  Nieuwere  Philosophie  zich  vrijmaakte  van  de 
Kerk,  ontstond  het  probleem,  en  deze  Cambridge-Platonisten 
waren  de  eersten  die  het  probleem  trachtten  op  te 
lossen. 

Bij  de  Alexandrijnsche  theologie  met  haar  Platonisme 
en  Neoplatonisme  knoopten  zij  aan.  Te  Cambridge 
heerschte  nog  in  het  midden  der  17^^  eeuw  de  midden- 
eeuwsche  scholastiek.  De  eerste  daarvan  bevrijdende 
invloed  ging  er  uit  van  Descartes,  die  aldaar  20  jaar  eerder 
doordrong  dan  Baco's  Novum  Organon.  De  Cambridge- 
Platonisten  waren  wel  van  een  heel  andere  geestes-syncrasie 
dan  Cartesius,  maar  zij  voelden  zich  met  hem  één  in  de 
vragen  naar  het  bestaan  van  God.  Beiden  zochten  de  hoogste 
waarheid  te  gronden  op  de  duidelijke  en  onbewegelijke 
basis  van  de  rede,  Descartes  van  philosophische  zijde,  de 
Platonisten  van  theologische  zijde.  Descartes  zocht  ook 
niet  philosophie  van  theologie  te  scheiden  ;  hij  scheidde 
beide  van  traditie,  om  ze  te  hereenigen  in  het  groote 
centrum  van  redelijkheid.  Hiermede  hadden  de  Plato- 
nisten veel  gemeen,  meer  dan  met  Baco  die  religie  aan 
de  rede  onthief,  schijnbaar  uit  eerbied  voor  religie,  maar 
feitelijk  om  in  zijn  natuurwetenschappelijke  en  philoso- 
phische onderzoekingen  meer  ongehinderd  zijn  gang  te 
kunnen  gaan.  Toch  werden  de  Cambridge-Platonisten 
aanvankelijk  ook  met  het  Baconisme  geïdentifieerd.  Baco 
gold  na  Descartes  algemeen  als  de  voornaamste  opponent 
van  de  Aristotelische  scholastiek,  en  ook  de  Platonisten 
hadden  in  dit  opzicht  aanvankelijk  zijn  invloed  met  sym- 
pathie begroet.  Doch  toen  Hobbes  Baco's  theorie  ook 
op  moraal  en  politiek  toepaste,  keerden  zij  zich  af  en 
tegen  deze  richting,  en  zagen  er  nu  voortaan  hun  doel  in 
om  zoowel  tegenover  het  strenge  dogmatisme  der  Cal- 
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vinistische  theologen  te  verdedigen  dat  rede  en  redelijk- 
heid essentieele  elementen  van  alle  religieuse  dogma's 
zijn,  als  tegenover  het  wassend  naturalisme,  empirisme 
en  utilisme  te  handhaven  dat  ^,reason  needs  faith,  and 
morality  religion." 

Zij  werden  door  alle  partijen  in  hun  tijd  misverstaan. 
De  Praelatisten  scholden  hen  Latitudinariers,  Socinianen, 
Deïsten,  Atheisten.  De  Non-conformisten  twijfelden  aan 
hunne  orthodoxie.  De  Naturalisten  wraakten  hun  on- 
critisch  zweren  bij  Plato,  hun  voordragen  van  geleerdheid 
in  plaats  van  redeneering,  hun  gemis  aan  definitie  van 
hetgeen  zij  onder  rede  verstonden.  Inderdaad  was  hun 
kerkbegrip  dat  noch  ritus  noch  dogma,  maar  religie  be- 
paalde of  men  tot  de  kerk  behoorde.  Maar  hoezeer  zij 
opkwamen  voor  individueele  overtuiging,  zij  waren  vóór 
eene  kerk.  Die  moest  echter  niet  vragen  naar  leer  maar 
naar  leven,  en  zij  geloofden  in  een  toenemen  van  religieuse 
kennis  in  de  kerk.  Zoo  waren  zij  wel  tegen  schisma,  maar 
tolerant  en  progessief,  „on  the  search  of  an  always  better 
theology."  Dat  was  hunne  latitude.  Wat  hunne  orthodoxie 
betreft :  zij  onderschreven  de  39  Artikelen,  maar  namen 
in  de  interpretatie  ervan  die  vrijheid  die  door  de  kerk 
zelve  was  toegestaan.  Subscriptie  der  Artikelen  wilden 
zij  alleen  laten  gelden  als  „instrument  of  paece,  not  to 
believe,  but  not  to  contradict."  Hun  rationalisme  was  dat 
zij  ieder  leerstuk  zochten  te  laten  bekrachtigen  door  de 
Christelijke  rede  en  het  trachtten  te  waardeeren  naar 
een  zedelijken  standaard.  Zij  stonden  in  het  midden 
tusschen  Calvinisten  en  Arminianen,  en  geloofden  in 
axoxaritrraö-/?  Tóii/rccv.  Zij  waren  geen  moralisten,  die  religie 
in  moraal  deden  opgaan.  was  hun  „a  dei-form  seed 

within  the  soul,  growing  up  into  spiritual  blossoming 
and  fruit ;  a  transscending  reality,  a  substantiating  power, 
bringing  the  soul  to  God,  revealing  God  to  the  soul." 
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En  de  rede  was  hun  image  of  royal  and  divine  Logos'' 
Zoo  waren  zij,  toen  hiërarchisme  en  dogmatisme  de 
menschen  tot  het  ongeloof  van  Hobbes  dreven,  naar  twee 
zijden  de  redders  van  religie. 

Wel  is  waar  zwoeren  zij  te  veel  zonder  critiek  bij  de 
meeningen  van  Plato,  zagen  geen  ontwikkeling  bij  Plato 
zelf,  en  gingen  zonder  het  te  merken  tot  Neo-platonisme 
over.  Met  Plato's  Theaetetus,  Sophistes,  Parmenides, 
Timaeus  dweepten  zij,  maar  nog  meer  met  Plotinus, 
Proclus,  Hierocles,  verder  met  Themistius,  Damascenus 
en  de  Alexandrijnsche  theologen.  Zij  hadden  over  de 
herkomst  van  de  Pythagoreïsche  en  Platonische  philoso- 
phie  onhistorische  opvattingen:  dat  zij  uit  Hebreeuwsche 
bron  zou  zijn  afgeleid.  Ook  misten  zij  inderdaad  critiek 
van  het  kenvermogen.  Zij  zuiverden  de  Christelijke  leer 
van  de  vage  ideeën  van  Quakers  en  andere  enthousiasten, 
maar  hun  critiek  reikte  niet  tot  de  bron  van  hun  eigen 
gedachten.  Vandaar  hun  phantasterijen  van  „plastic  and 
vital  nature,  praeëxistence  and  hierarchy  of  souls",  en 
andere  neoplatonische  phantasieën.  Sommigen  van  hen 
waren  mystische  theosophen. 

Maar  toch  hebben  zij  een  grooten  en  goeden  invloed 
geoefend.  En  het  zal  in  het  oog  springen  hoeveel  ver- 
wantschap Coleridge  met  hen  heeft,  al  critiseert  hij  hen 
meer  dan  dat  hij  ze  erkent.  Hun  verhouding  zoowel  tegen- 
over streng  dogmatisme  als  tegenover  naturalisme,  hun 
strijden  voor  de  eenheid  van  religie  en  rede  ter  eener 
zijde  en  voor  het  transscendente  van  religie  ter  anderer 
zijde,  hun  vereering  van  de  Logos-gedachte  als  interme- 
diair in  deze  vereeniging  van  religie  en  rede,  noemen 
hoofdzaken  van  Coleridge's  intuities  vooruit.  Ook  hun  lot 


1)  cf.  ook  A.  Caldecott,  The  Philosophy  of  Religion  in  England 
and  America,  pag.  274—79  (Londen.  Methuen  &  Co.  1901). 
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van  door  geen  der  strijdende  partijen  te  worden  erkend 
of  begrepen  zal  hij  opmerkelijk  deelen.  In  Coleridge  welde 
eene  geestesstrooming  op  die  reeds  in  meerderen  en  in  de  nobelste 
geesten  van  Engeland  was  opgekomen^  in  een  Benjamin 
Whichcote  (1610 — 1683),  'm^^n  John  Smith  {i^i'^ — 1652), 
in  een  Ralph  Cudworth  (161 7 — 1688)  en  in  een  Henry 
More  (161 4 — 1687),  om  hier  slechts  de  grootsten  der 
Cambridge-Platonisten  te  noemen.  — • 

Waren  dit  voorgangers  van  Goleridge  in  de  17^*^  eeuw, 
in  de  18"^^  eeuw  zelve  wees  in  zijn  richting  de  Schotsche 
school  van  Thomas  Reid  {iyio—iy(^6)^  een  protest  van 
gezond  verstand  en  geweten  tegen  Locke's  philosophie. 
Tegenover  het  associatie-vermogen  als  verklaring  van 
het  kennisproces,  wees  deze  school  op  het  instinctmatige, 
onmiddellijke  waarnemen  van  de  dingen.  In  deze  onmid- 
delijke  waarneming  lagen  de  eerste  en  natuurlijke  prin- 
cipes der  menschelijke  kennis  (de  „common  sense*'),  zoo : 
het  principe  dat  iedere  waarneming  een  object  heeft; 
dat  er  persoonlijke  identiteit  is;  dat  ieder  ding  een  oor- 
zaak heeft ;  dat  plicht  gaat  boven  utiliteit.  Alle  deze 
principes  achtte  de  Common-Sense-school  als  onmiddellijk 
in  het  bewustzijn  Hggende.  Voor  deze  beschouwingen 
had  Reid  in  Frankrijk  op  zijne  zijde  Royer  Collard  en 
Victor  Cousin. 

Ook  de  richting  dezer  school  met  haar  reactie  tegen 
het  empirisme  zal  in  Coleridge  haar  voortzetting  vinden. 
S.  T  Coleridge  vat  alle  tendentiën  samen  die  tegen  het 
empirisme  ingingen.  Of  beter  gezegd,  alle  deze  tendentiën 
worden  teruggevonden  als  elementen  in  het  systeem  van  denken 
dat  spontaan  en  organisch  opgroeide  m  den  geest  van 


^)  De  kleinere  geesten  onder  hen  waren  Nath.  Culverwell,  John 
Worthington,  George  Rust,  E.  Fowler,  S.  Palmk,  Wilkins,  Jos. 
Glanville,  John  Norris,  Thomas  Browne. 
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^.  T,  C.  Wel  zal  de  schets  van  zijn  geestelijken  ontwikke- 
lingsgang doen  zien  wat  al  invloeden  van  buitenaf  op 
Coleridge's  geest  hebben  ingewerkt.  Vooral  die  van  Kant 
zal  groot  blijken  te  zijn,  zoo  groot  dat  wel  eens  Cole- 
ridge's beteekenis  hoofdzakelijk  gezien  wordt  in  het 
inleiden  van  Kant  in  het  Engelsche  denken.  ^)  En  inder- 
daad is  het  vooral  aan  Coleridge  te  danken  dat  de 
Duitsche  speculatie,  in  het  bijzonder  die  van  het  Criticisme 
in  Engeland  is  doorgedrongen.  Toch  is  Coleridge  niet 
slechts  een  apostel  van  Kant  in  Engeland.  Alleen  con- 
genialiteit  van  zijn  eigen  denken  met  dat  van  Kant  (en 
dat  nog  wel  slechts  in  één  enkel  opzicht:  de  anti-empi- 
rische positie  van  de  spontaneïteit  des  geestes  —  hieraan 
gaf  hij  echter  metaphysische  consequenties  die  de  van 
Kant  hier  juist  getrokken  grenzen  verre  overschreden, 
in  de  richting  van  „ideaal-realisme" ;  het  geheel  zijner 
beschouwing  heeft  dan  ook  zelfs  minder  verwantschap  met 
Kant  dan  met  Schelling)  deed  hem  het  Criticisme  in 
Engeland  propageeren.  Reeds  voordat  hij  een  geschrift 
van  den  Koningsberger  had  gelezen  (gelijk  de  Biografie 
van  hem  zal  doen  blijken),  was  hij  motu  proprio  op  deze 
lijn  van  het  Criticisme.  Het  meer  opgemerkte  verschijnsel 
herhaalde  zich,  dat  de  ontwikkeling  des  geestes  op  twee 
plaatsen  tegelijk  dezelfde  dingen  werkt,  hoewel  dan  in 
verschillende  samenhangen  en  van  verschillende  uitgangs- 
punten. 

Zoo  kwam  ook  Coleridge  van  een  gansch  ander  uit- 
gangspunt dan  Kant  tot  de  gemeenschappelijke  anti- 
empiristische  positie.  Ontsproot  Kant's  criticisme  uit  de 
phüosophische  controversie  van  het  Leibniz-Wolff'sche 
Rationalisme   met  het  Scepticisme  van  Hume,  zoo  ont- 


1)  cf.  Fr.  Ueberweg's  Grundriss  d.  Gesch.  d.  Philos.  d.  iQ^en  Jahrh. 
(gtt^  Ed.  Dr.  Max  Heinze,  1902)  pag.  474. 
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sprongen  Coleridge's  inzichten  in  het  zelfstandige  wezen 
van  den  menschelijken  geest  in  eerster  instantie  uit 
psychologische  ervaringen  opgedaan  bij  zijne  productie  als 
dichter,  uit  ,,Innenschau"  in  het  wezen  van  het  geniale, 
Coleridge  was,  gelijk  bekend  is,  ook  dichter^  of  hever 
in  de  eerste  plaats  dichter,  en  moge  zijn  dichterlijke 
aanleg  ook  eigenschappen  hebben  gemist  die  het  niet 
dan  natuurlijk  maken  dat  hij  later  tot  metaphysische 
studiën  is  overgegaan,  Coleridge  was  en  bleef  ook  als 
denker  een  kunstenaar,  een  productieve,  organieke  geest. 
Hij  leefde  in  den  tijd  dier  wonderbare  veelheid  van  zulke 
productieve,  scheppende  geesten,  den  tijd  der  geboorte 
van  de  19de  eeuw  uit  de  i8de,  den  tijd  van  het  genie. 
Hij  was  ook  zelf  naar  aller  indruk  een  genie,  naar  het 
oordeel  van  sommigen  zelfs,  en  niet  van  de  minsten, 
,,the  first  of  these  times  in  point  of  power  and  genius" 
(Byron),  „the  only  person  who  answered  to  the  idea  of 
a  man  of  genius"  (Hazlitt) ;  „if  there  be  any  man  of  grand 
and  original  genius  alive  at  this  moment  in  Europe,  it 
is  Coleridge"  (Wilson).  En  nu  hangt  onmiskenbaar  met 
dit  geniale  in  zijn  geest,  met  dit  creatieve  en  produc- 
tieve, met  dit  arbeiden  niet  op  indrukken  van  buiten 
enkel  maar  van  binnen  uit,  vanuit  een  innerlijk  organiek 
beginsel,  met  dit  generieke  en  generatieve  van  zijn  geest 
ten  nauwste  samen  heel  zijne  positie  in  het  denken,  zijne 
oppositie  tegen  alle  empirisme  ^),  maar  ook  de  superpositie 


^)  Trouwens  ook  Kant's  anti-empirisch  handhaven  van  de 
spontaneïteit  des  geestes  is  wel  niet  zonder  samenhang  met  het 
besef  van  het  geniale  in  heel  dien  tijd,  gelijk  Tröltsch  opmerkt 
(,,Deutscher  Idealismus''  in  H.  R.  E.  ^) :  „Was  an  diesem  System 
Kant's  die  aufstrebenden  Geister  Deutschlands  begeisterte,  war 
der  überwaltigende  Eindruck  von  der  productiven  Kraft  des  Be- 
wusztseins.  Damit  begegnete  er  dem  in  der  Poesie  ausgebildeten 
Begriffe  des  Genies.  Seine  Aesthetik,  die  auf  sorgfaltige  Kenntnisz  der 
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van  zijn  ideaal-realisme  boven  het  criticisme  van  Kant. 
En  in  het  congeniale  van  dit  generieke  in  zijn  geest 
met  het  gebied  der  hoogste  generatieve  kracht,  met  het 
ChristeHjk  geloof  gevoeld  als  regeneratieve  levens-  en 
geestesmacht,  bestaat  boven  alles  zijne  apologetiek, 
waarin  heel  zijn  systeem  van  beschouwen  zijne  vol- 
tooiing vond.  Zoo  zag  hij,  in  stede  van  het  Christendom 
met  uitsluiting  van  het  „statutarische"  te  reduceeren 
tot  eene  „Religion  innerhalb  der  bloszen  Vernunft",  in 
,,the  mysteries  of  Christian  Faith'*  juist  de  hoogste 
sublimatie  van  Rede  en  Religie  tezamen. 

Niet  dat  S.  T.  Coleridge  een  volledig  uitgewerkt  systeem 
van  deze  zijne  gedachten  heeft  nagelaten.  Het  systeem  was 
er  wel  in  zijne  gedachten,  en  zijn  leven  lang  droeg  hij  ook 
het  plan  bij  zich,  om  het  geheel  zijner  beschouwingen 
uiteen  te  zetten  in  een  ,, magnum  opus",  eene  Dyna- 
mische Philosophie  tegenovergesteld  aan  de  mechanische 
van  het  empirisme,  eene  Logosophia  waarin  gelooven 
en  weten  zouden  zijn  verzoend.  Reuzenplannen  droeg 
hij  daaromtrent  met  zich  om,  maar  aan  de  uitvoering 
daarvan  hinderde  hem  allerlei:  zijn  lichaamsgestel  en 
veel  wat  eerst  zijne  biographie  duidelijk  zal  maken, 
maar  ook  reeds  de  eigenaardigheid  van  zijn  geest,  de 
,,défauts  de  ses  qualité's".  Was  het  bijzondere  van  zijn 
geest  wel  het  geniale,  origineele,  spontane  en  in  verband 
daarmee  het  niet  willekeurige  maar  als  van  zijn  wil 
onafhankelijke   voortbrengen   en  kennen,   kennen  niet 


Aufklarungspoesie  beruhte,  konstruierte  geradezu  den  Begriff  des 
asthetischen  und  künstlerischen  Genies.  Aber  auch  über  diese 
spezielle  Anwendung  hinaus  mochte  sich  die  Kantische  Lehre 
vom  Genie  zur  Lösung  groszer  Aufgaben  bewahren,  wie  ja  seine 
ganze  Lehre  vom  Bewusztsein  als  die  schaffende  geistige  Kraft 
das  Bewusztsein  als  ganzes  nach  allen  Seiten  hin  als  unbewuszt 
und  notwendig  seinen  Inhalt  schaffendes  Genie  erscheinen  liesz*'. 
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langs  discursieven  weg  maar  intuitief,  onmiddellijke  be- 
wustwording van  het  zijnde,  —  zoo  zijn  het  ook  slechts 
bewustwordingen,  inzichten,  intuities,  geen  uit  elkaar 
ontwikkelde  gedachten,  nog  minder  een  uitgewerkt  of 
afgerond  systeem,  wat  wij  bij  hem  vinden  :  opstralingen 
van  beschouwing  slechts,  of  omgekeerd  peilingen  in 
het  wezen  der  dingen  ;  peilingen  slechts  en  oogenschijnlijk 
zonder  plan  of  samenhang  gedaan,  maar  peilingen  van 
ongewone  diepte,  en  in  de  diepte  groote  samenhangen 
aanduidende,  den  voor  het  oog  verborgen  samenhang 
van  den  bodem  eener  diepe  zee. 


HOOFDSTUK  II. 


Samuel  Taylor  Coleridge's  Biographie,  de  gebeurtenissen 
van  zijn  leven  en  de  ontwikkeling  van  zijn  geest. 

Samuel  Taylor  Coleridge  werd  op  21  October  1772 
geboren  te  Ottery  St.  Mary,  een  dorp  in  Devonshire, 
in  het  zuid-westen  van  Engeland.  Zijn  vader,  rev.  John 
Coleridge,  was  daar  geestelijke  der  staatskerk  en  tevens 
,,headmaster  of  Henry  VIII  's  free  grammar-school". 
Zijne  moeder  (zijns  vaders  tweede  vrouw)  heette  Ann 
Bowdon;  Samuel  Taylor  was  van  hare  tien  kinderen 
het  jongste. 

Over  zij^  vader  spreekt  S.  T.  C.  (zoo  verkortte  hij 
bij  voorkeur  zelf  zijn  naam  ^))  later  steeds  met  vereering, 
met  ,,an  almost  religious  feeling"  Hij  beschrijft  hem 
als  een  goed  man,  ,,een  Israëliet  in  wien  geen  bedrog 
was",  een  geleerde  (een  bekwaam  Latinist  en  Hebraicus), 
hoewel  niet  zonder  eenige  pedanterie  (hij  schreef  eene 

^)  Hij  maakte  van  die  initialen  ook  zijn  pseudoniem  "E(tti/)(ts, 
waaraan  hij  deze  uitlegging  gaf:  „it  signifies  ,.he  hath  stood'* 
which  in  these  times  of  apostasy  from  the  principles  of  freedom 
or  of  religion  in  this  country,  and  from  both  by  the  same  persons 
in  France,  is  no  unmeaning  signature,  if  subscribed  with  humi- 
lity,  and  in  the  remembrance  of  „let  him  that  stands  take  heed 
lest  he  fall!"  However  it  is,  in  truth,  no  more  than  S.  T.  C.  written 
in  Greek  —  Es  tee  see".  Letters  of  S.  T.  C.  Vol.  I,  407. 

Autobiographische  noot  bij  J.  Gillman,  the  life  of  S.  T.  C. 
(London,  Pickering  1838). 
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Latijnsche  grammatica  met  wonderlijke  nieuwe  terminologie 
en  citeerde  Hebreeuwsch  op  den  kansel)  en  van  eene 
zekere  beminnelijke  excentriciteit,  een  Parson  Adams 
naar  Fielding's  teekening.  In  zijne  school  was  hij  in  zijn 
element,  op  den  kansel  minder,  en  in  het  leven  nog 
minder,  onpraktisch,  reeds  van  die  ,,another-worldliness" 
die  later  zijn  jongsten  zoon  zoo  kenmerkte.  Zijne  tweede 
vrouw,  Coleridge's  moeder,  moet  eene  goede  huisvrouw 
zijn  geweest,  eene  ,,Martha  die  veel  zorg  en  moeite 
had'*,  doch  van  geringe  ontwikkeling  en  ook  zonder  zin 
voor  ontwikkeling  in  het  algemeen,  allerminst  voor  ont- 
wikkeling bij  vrouwen  en  meisjes.  Haar  jongste  zoon 
spreekt  later  weinig  over  haar,  slechts  eens  in  een 
gedicht,  waarin  hij  zijn  broeder  George  benijdt  wien 
het  beschoren  was  terug  te  keeren 

to  the  same  d welling  where  his  father  dwelt, 
and  haply  views  his  tottering  little  ones 
embrace  those  aged  knees  and  climb  that  lap 
on  which  first  kneeling  his  own  infancy 
lisp'd  its  brief  prayer.  ^) 

In  zulk  verheerlijkend  licht  traden  hem  later  wel  de 
herinneringen  aan  zijn  ouderlijk  huis,  evenals  in  zijn 
gedicht  ,,to  the  river  Otter"  ^)  de  herinnering  aan  zijn 
geboortegrond  en  in  ,,Frost  at  Midnight"  ^)  het  beeld 
van  de  dorpskerk  met  haar  liefelijk  klokkenspel,  waaronder 
hij  zijn  eerste  jeugd  doorbracht.  Maar  in  werkelijkheid 
keerde  hij  er  zelden  meer  toe  terug.  Er  bestond  later 
bepaald  eene  verwijdering  tusschen  hem  en  de  zijnen  te 
Ottery.  Men  schijnt  er  zijn  ongemeenen  geest  en  onge- 


^)    Poems  of  S.  T.  C.  II,  99  (zie  Bibliographie). 
2)    Poems  of  S.  T.  C.  II,  159. 
^)    Poems  of  S.  T.  C,  123. 
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wonen  levensgang  niet  begrepen  te  hebben.  Van  zulke 
aanraking  met  lieden  van  ,,common  sense*'  trok  zich  zijn 
geest  steeds  als  bij  instinct  en  soms  tegen  zijn  wil  terug. 
Toch  zal  het  milieu  waarin  hij  geboren  werd,  wel  niet 
zonder  invloed  zijn  geweest.  Zou  het  iets  toevalligs  zijn  dat 
waar  twee  zijner  broeders  evenals  zijn  vader  de  kerk  van 
Engeland  gingen  dienen,  ook  S.  T.  C.  van  den  aanvang 
af  tot  den  einde  toe,  en  tegen  het  einde  eerst  recht, 
het  religieuse,  ,,rempreinte  de  l'Église,  ^)  als  grond- 
kenmerk  zijns  geestes  opwees,  en  boven  alles  en  in 
alles  een  „prediker"  ^)  was  ? 

Als  kind  openbaarde  hij  reeds  een  zeldzaam  imagina- 
tieven geestesaanleg.  Hij  was  geen  jongen  als  andere 
jongens  van  zijn  leeftijd;  hun  spelen  zocht  hij  niet.  Hij 
was  een  droomer,  vond  in  de  wereld  zijner  fantasie 
vermaak.  Uren  lang  kon  hij  op  het  dak  van  zijns  vaders 
school  liggen  turen  naar  de  wolken,  haar  gang  en  spel 
begeleidend  met  de  ,,fancy's  of  his  shaping  imagination"^). 
Hij  zelf  schrijft  het  toe  aan  een  verzuim,  bij  zijn  eerste 
verzorging  gepleegd,  maar  het  was  wel  de  vroegtijdige 
openbaring  van  zijn  geesteseigenaardigheid,  dat  hij  reeds 
in  zijn  kinderjaren  was  ,,drawn  from  life  in  motion  to 
life  in  thought  and  sensation".  Hij  las  gaarne,  op  zijn 
vijfde  en  zesde  levensjaar  reeds  de  Duizend  en  Een 
Nacht  en  Robinson  Crusoe,  en  wat  hij  las  in  deze  fan- 
tastische verhalen  zocht  hij  handelend  uit  te  beelden. 
Aan  deze  lectuur  van  sprookjes  en  verhalen  der  ver- 
beelding schreef  hij  toe,  dat  zijn  geest  ,,was  habituated 
to  the  V  a  s  t,  and  I  never  regarded  my  s  e  n  s  e  s  in  any 

^)   J.  Aynard,  C.  la  vie  d'un  poète,  4. 

2)  Op  C.*s  vraag  aan  Ch.  Lamb:  hebt  gij  mij  wel  eens  hooren 
preeken  ?  antwoordde  deze  met  treffende  karakteristiek :  ik  heb  u 
nooit  iets  anders  hooren  doen. 

^)  Wordsworth. 
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way  as  the  criteria  of  belief.  I  regulated  all  my  creeds 
by  my  conceptions,  not  by  my  sight,  even  at  that  age". 
Hij  zag  reeds  in  zulk  opwekken  der  verbeeldingskracht 
bij  kinderen  een  belangrijk  middel  om  den  geest  te  be- 
waren voor  het  empirisme,   dat  slechts  de  deelen  ziet 
en  niet  komt  tot  de  conceptie  van  een  geheel,  dat  ook 
het  heelal  slechts  aanziet  als  ,,a  mass  of  little  things."  ^) 
Merkwaardig  als  symptoom  van  zijn  sensitieve  en  ima- 
ginatieve  natuur,  en  als  voorbode  van  komende  dingen, 
is  ook  zijn  vlucht  als  kind  in  de  eenzaamheid,  toen 
wroeging  hem  kwelde  over  een  vlaag  van  woede  jegens 
zijn  ouderen  broer.  Men  vond  hem  eerst  den  volgenden 
morgen  verkleumd  en  slapende  aan  den  oever  der  rivier. 
Tot  driemaal  toe  heeft  zich  in  zijn  leven  herhaald  deze 
behoefte   om   aan  zichzelf  te  ontvluchten.  WelHcht  ook 
dat  dit  ongezonde  avontuur  een  der  eerste  oorzaken 
is  van  zijn  rheumatisch  lichaamslijden  dat  later  ook  voor 
het  leven  zijns  geestes  zulk  eene  tragische  beteekenis 
kreeg. 

Toen  hij  acht  jaar  oud  was,  stierf  zijn  vader  plotseling. 
Zijn  moeder  kwam  in  huis  bij  zijn  ouderen  broeder 
George,  die  zijn  overleden  vader  in  de  school  opvolgde. 
Hij  zelf  werd  op  voorspraak  van  rechter  Buller,  een 
oud-leerling  zijns  vaders,  opgenomen  in  Christ's  Hospital 
te  Londen^  September  1782.  Van  zijn  tiende  tot  zijn 
19"*^  jaar  was  hij  hier  „a  blue  coat  boy".  2)  Er  werden 
toen  in  Christ's  Hospital  goede  humanisten  gevormd. 
Jong-Coleridge  ontwikkelde  er  eene  verwonderlijke  be- 
langstelling in  klassieke  litteratuur.  Hij  las  onbegrijpelijk 
veel,   Virgilius  voor  zijn  pleizier.  Homerus  en  Pindarus 

1)    Letters  of  S.  T.  C.  I.  16. 

^)  Zoo  genaamd  naar  het  eigenaardig  costuum  dat  de  jongens 
dier  school  nog  dragen:  een  lange,  donkerblauwe  soutane,  een 
befje,  en  geele  kousen. 
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zóó  dat  hij  heele  stukken  van  buiten  kende.  Doch  ook 
de  Engelsche  schrijvers  werden  niet  vergeten.  Shakespeare, 
Milton,  die  hij  later  als  weinigen  zou  verstaan,  werden 
hem  hier  reeds  ontsloten.  Ook  behoorde  eigen  dichterlijke 
productie  tot  het  leerplan  der  school.  Maar  de  eerste 
schoolverzen  van  Coleridge  verraden  nog  weinig  welke 
dichterlijke  gaven  in  hem  sluimerden.  Toch  vertoonde 
zich  ook  hier  het  imaginatieve  van  zijne  natuur  op  be- 
teekenisvolle  wijze  :  op  een  zijner  vrije  dagen  liep  de 
knaap,  die  in  Londen  geen  familie  had,  in  een  der  drukke 
straten  te  droomen,  door  lectuur  zoozeer  verdiept  in 
het  karakter  van  Leander  die  den  Hellespont  overzwom, 
dat  hij  met  zijne  armen  de  beweging  van  zwemmen 
nabootste.  Hij  raakte  zoo  een  voorbijganger  aan,  die 
den  knaap  aanvankelijk  verdacht  van  kwade  bedoelingen 
op  zijn  zakken,  maar  bij  nadere  kennismaking  met  den 
jongen  fantast  hem  een  abonnement  op  een  goede 
bibliotheek  verschafte,  waarvan  deze  gretig  gebruik 
maakte. 

Aanvankelijk  richtte  zich  de  imaginatie  van  den  jongen 
S.  T.  C.  op  andere  onderwerpen  dan  die  der  dichtkunst : 
op  het  gebied  der  philosophie.  Hij  wordt  ons  voor  zijn 
1 jaar  reeds  beschreven  als  ^^bewildered  in  metaphysica". 
Geschiedenis  en  feiten  hadden  op  zijn  geest  geen  vat; 
ideeën  en  speculatieve  vragen  vervulden  hem  geheel. 
Vooral  de  werken  der  Neoplatonici^  der  heidensche  en 
der  christelijke,  boeiden  hem.  De  hymnen  van  den  neo- 
platonist  bisschop  Synesius  had  hij  op  zijn  1 5^"^  jaar  reeds 
uit  het  Grieksch  vertaald  in  Engelsche  Anacreontische 
verzen.  Opmerkelijk  is  dat  juist  dit  tijdperk  der  philo- 
sophie hem  zoo  aantrok.  En  het  imaginatieve,  maar  ook 
het  religieuse  dezer  wijsbegeerte  zullen  die  voorliefde 
hebben  bepaald.  Het  religieuse  is  de  diepste  grond  van 
zijn   wezen  te  allen  tijde  geweest.  Bepaald  theologische 
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vragen  hielden  hem  dan  ook  reeds  in  die  jaren  bezig. 
Op  zijn  meergemelde  eenzame  wandeUngen  klampte  hij 
gaarne  voorbijgangers  aan  met  wie  hij  dacht  te  kunnen 
discussieeren,  en  liefst  die  ,,clothed  in  black",  met  wie  hij 
kon  spreken  over  ,, voorzienigheid,  voorwetenschap,  wil, 
lot;   voorbestemd   lot,   vrijen  wil,  absolute  voorkennis." 

Deze  zijn  „rage  for  metaphysica"  werd  nog  versterkt 
toen  zijn  broeder  Lucas  te  Londen  in  de  medicijnen 
kwam  studeeren.  Van  dezen  leerde  hij  medische  en 
natuurkundige  werken  kennen,  en  een  geheel  nieuw  ge- 
bied opende  zich  hiermee  voor  hem:  dat  der  empirische 
wetenschappen  en  der  daarmee  verwante  empirische  philo- 
sophie.  Door  lectuur  van  Voltaire  leerde  hij  dan  het  natura- 
lisme ook  op  theologisch  gebied  kennen.  Ook  drong  de 
stemming  der  Fransche  Revolutie  door  het  hek  van 
Christ's  Hospital  door,  en  vond  wel  weerklank  in  de  ge- 
moederen der  jongelieden  die  onder  hettyrannieke  systeem 
van  de  Stichting  naar  vrijheid  haakten.  Coleridge  „sported 
infidel,"  gelijk  hij  zelf  zegt.  Dit  viel  samen  met  de  over- 
weging of  hij  zich  voor  de  Kerk  zou  laten  opleiden  na 
deze  zijne  voorbereidende  leerjaren.  In  den  onbezonken 
toestand  van  zijn  reeds  door  de  meest  tegenstrijdige  ge- 
dachten bewogen  geest,  sloeg  hij  dit  af,  zich  tegenover 
zijn  strengen  praeceptor  Bowyer  rondweg  voor  een  onge- 
loovige  verklarende.  Bowyer  diende  hem  ten  antwoord 
een  pak  slaag  toe  „to  flog  out  the  infidehty".  Coleridge 
achtte  later  dit  toen  het  beste  middel  om  eenigen  stil- 
stand te  brengen  in  zijne  verstrekkende  speculaties,  die 
vraagstukken  omhaalden,  ver  boven  zijn  kracht.  Ook 
achtte  hij  dat  de  twijfel  van  zijn  denken  nooit  zijn  hart 
had  getroffen.  Maar  toch  zonk  zoo  reeds  vroeg  in  zijn 
geest  de  strijd  welks  oplossing  de  taak  van  zijn  leven 
zou  uitmaken,  de  strijd  van  geloof  en  weten. 

Tegen  het  einde  van  zijn  jaren  in  Christ's  Hospital  ont- 
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waakte  de  dichter  in  Coleridge.  En  zijne  metaphysische 
geestesactiviteit  trad  terug,  voor  een  wijle.  De  sonnetten 
van  Bowles  wekten  zijne  poëtische  gave.  Het  viel  in 
den  tijd  zijner  kennismaking  met  Mary  Evans,  zijne  eerste 
en  eenige  ware  liefde.  En  „fancy,  love  of  nature,  sense 
of  beauty  in  form  and  sound"  hadden  de  overhand  over 
hem.  In  zijne  „monodie  op  den  dood  van  Chatterton"  en 
in  „de  val  der  Bastille"  ^)  is  hij  het  eerst  waarlijk  poëet, 
kondigt  zich  zijne  dichtkunst  ook,  in  tegenstelling  met 
het  heerschende  klassicisme,  aan  als  aanbrekende  roman- 
tiek. —  Dit  alterneeren  van  eene  poëtische  periode  met 
eene  metaphysische  in  Coleridge's  leven  verdient  aan- 
dacht. Het  zal  zich  nog  eenige  malen  herhalen.  En  ver- 
schillend is  de  beoordeeling  ervan.  Sommigen  betreuren 
dat  zijne  poëtische  tijdperken  ooit  door  metaphysische 
zijn  afgewisseld.  Anderen  oordeelen  dat  C.  voor  een 
dichter  te  weinig  concreet  was  en  dat  op  de  speculatieve 
lijn  zijn  eigenlijke  roeping  lag,  dat  hij  meer  bestemd  was 
om  een  „teacher"  te  zijn  dan  een  dichter.  Hij  zelf  zag 
in  zijne  dichtkunst  zijne  natuurlijke  gave,  was,  vooral  in 
dagen  van  mismoedigheid  over  het  uitblijven  van  zijn 
succes  als  philosoof,  geneigd  zijn  speculatieve  activiteit 
als  een  ziekte  zijns  geestes  te  beschouwen.  „O,  was  ik 
voortgegaan,"  roept  hij  uit,  „de  bloemen  te  plukken  en 
den  oogst  in  te  zamelen  van  den  zoo  heerlijk  bebouwden 
grond  der  poëzie,  in  plaats  van  weer  af  te  dalen  in  de 
ongezonde  kwikzilvermijnen  der  metaphysische  diepten." 
In  de  latere  jaren  zijner  ziekte  zocht  zijn  geest  het  ge- 
bied der  speculatie  opzettelijk  om  te  ontkomen  aan  de 
gevoelsbeweging  der  poëtische  productie  die  hem  pijn 
veroorzaakte.  Zijn  speculatie  is  uit  lijden  geboren.  Maar 
het  is  de  vraag,  of  niet  daarin  juist  zijn  levenswerk  lag. 


^)    Poems  of  S.  T.  C.  I,  33,  134. 
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Besluiten  wij  de  karakteriseering  van  zijn  wonderlijk 
vroege  en  wonderlijk-vreemd  gerichte  ontwikkeling  in 
die  jaren  voor  zijn  vertrek  naar  de  hoogeschool  met  het 
beeld  dat  zijn  uitverkoren  vriend  in  Christ's  Hospital, 
Charles  Lamb  van  hem  teekende  ^) :  „Keer  in  mijne  her- 
innering weder  gelijk  gij  waart  in  de  ochtendschemering 
uwer  gaven,  met  hope  als  de  vuurkolom  voor  u  —  en 
hare  donkere  zijde  nog  niet  naar  u  toegekeerd  —  Samuel 
Taylor  Coleridge  —  Logicus,  Metaphysicus,  Bard !  Hoe 
dikwijls  zag  ik  den  toevalligen  voorbijganger  stilstaan  in 
de  kloostergebouwen  wanneer  hij  in  extase  van  bewon- 
dering (als  hij  de  onevenredigheid  overwoog  tusschen  de 
woorden  en  de  gestalte  van  den  jongen  Mirandula)  u  in 
uw  diepe  en  zachte  intonaties  hoorde  ontvouwen  de 
mysteriën  van  Jamblichus  of  Plotinus  (want  in  die  jaren 
reeds  verbleektet  gij  niet  voor  zoo  wijsgeerige  dranken) 
of  u  Homerus  hoorde  reciteeren  in  het  Grieksch  of  Pin- 
darus —  „while  the  walls  of  the  old  Grey  Friars  re-echoed 
to  the  accents  of  the  inspired  charity-boy." 

October  1791  liet  Coleridge  zich  immatriculeeren  in 
Jesus-college  aan  de  universiteit  te  Cambridge.  Met  welk 
plan  van  studie  hij  aan  de  hoogeschool  kwam,  is  niet 
bekend,  was  hem  zelf  wel  niet  bekend.  Aanvankelijk  zien 
wij  hem  de  humanistische  studiën  voortzetten.  Hij  dingt 
mee  in  prijsvragen  naar  Grieksche  verzen,  wint  met  zijne 
eerste  inzending  eene  gouden  medaille.  De  vrijheid  van 
den  studentetijd  was  voor  hem  zonder  vaste  leiding 
echter  eer  een  gevaar  dan  een  geluk.  Zijne  belangstel- 
ling richtte  zich  meer  op  de  vragen  van  den  dag  dan 
op  de  studie.  Al  spoedig  was  zijne  verwonderlijke  gave 
van  spreken  (reeds  in  Christ's  hospital  vielen  immers 
zijne  ^deep  and  sweet  intonations"  op)  onder  de  stu- 


^)    In  „Christ's  Hospital  Five  and  Thirty  years  ago." 
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denten  opgemerkt.  Zijn  kamer  werd  een  debating-room. 
De  klassieke  schrijvers  en  de  lexica  werden  aan  kant 
geschoven,  en  pamfletten  dier  politiek  zoo  bewogen  dagen 
werden  gelezen  en  besproken.  Had  men  een  of  ander 
pamflet  niet  bij  de  hand,  Coleridge  citeerde  er  geheele 
bladzijden  van  uit  het  hoofd,  en  kon  er  uren  lang  over 
spreken  met  die  zeldzame  gave  van  improviseeren  die 
nog  wel  het  opmerkelijkste  aan  hem  zou  worden. 

De  denkbeelden  der  Fransche  Revolutie  werden  in 
Engeland  meer  en  meer  bekend.  Reeds  was  de  Univer- 
siteit te  Cambridge  van  hooger  hand  aangeschreven  om 
het  veldwinnen  der  revolutionaire  gedachten  bij  de  stu- 
denten tegen  te  gaan.  Dit  versterkte  de  revolutionaire 
stemming  in  de  studentenwereld.  Ook  Coleridge  geraakte 
in  geestdrift  voor  de  vrijheidsgedachten  der  Revolutie. 
Eenige  zijner  krachtigste  gedichten  uit  dien  tijd  danken 
er  hun  oorsprong  aan.  Hevig  was  zijn  bestrijding  van 
Burke,  den  vastbesloten  tegenstander  der  revolutionaire 
actie  in  Engeland,  evenals  later  Pitt.  Coleridge  gold  als 
een  Jacobijn,  en  is  zijn  leven  lang  van  Jacobinisme  ver- 
dacht. Ook  toen  hij  reeds  lang  tot  een  conservatief 
liberalisme  was  teruggekeerd,  moest  hij  zich  nog  tegen 
deze  beschuldiging  verdedigen.  Maar  zelfs  in  zijn  meest 
democratische  en  revolutionaire  jaren  is  hij  een  Jacobijn 
nooit  geweest,  zoomin  als  de  meest  uitgesproken  revo- 
lutionairen in  Engeland.  Het  Engelsche  Revolutionaire 
onderscheidde  zich  sterk  van  het  Fransche  door  groote 
gematigheid,  en  door  religieusiteit.  Karakteristiek  voor 
dit  onderscheid  is  Thomas  Paine's  votum  tegen  den  dood 
van  Lodewijk  XVI  in  de  vergadering  die  daarover  te 
Parijs  beraadslaagde,  en  zijn  adres  der  revolutionaire 
vereenigingen  in  Engeland  aan  de  Fransche  Jacobijnen, 
dat  door  deze  veranderd  werd  gelezen,  het  religieuse 
element  erin   omgezet  in  rationalistische  uitdrukkingen. 
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Zoo  beantwoordde  ook  Priestley  zijne  benoeming  tot 
burger  der  Fransche  Republiek  naief  met  een  boek 
over  het  Christendom,  waarin  de  revolutionaire  droo- 
men  optraden  in  het  kleed  van  Christelijke  verwach- 
tingen van  een  duizendjarig  rijk  van  gerechtigheid  en 
vrede.  De  Engelsche  Revolutionairen  kenden  Frankrijk 
niet,  noch  de  Fransche  Revolutie.  Hunne  beweging  had 
daarmee  slechts  den  naam  gemeen  en  eene  algemeene 
idee  van  verbetering  der  maatschappelijke  verhoudingen.^) 
Coleridge's  wijsgeerige  ontwikkeling  bewoog  zich  in  zijn 
studentetijd  van  Voltaire  en  Helvetius  ;  achtereenvolgens 
door  de  scholen  van  Locke,  Berkeley,  Leibniz  en 
Hartley.^)  Hartley  had  den  grootsten  invloed  op  hem. 
Coleridge  meende  hem  nog  achter  zich  te  moeten  laten 
in  materiaHstische  psychologie  en  in  determinisme  ^). 
In  theologicis  was  Priestley  zijn  meester  en  onwikkelde 
C.  zich  in  eene  uitgesproken  Unitarische  richting.  Zijne 
religieusiteit  was  niet  zonder  warmte  en  diepte  in  die 
dagen,  maar  van  de  orthodoxie  had  hij  een  afkeer. 
Het  denkbeeld  een  Unitarisch  prediker  te  worden,  ging 
wel  door  zijne  gedachten,  maar  van  de  Kerk  en  hare 
priesterschap  had  hij  een  afschuw.  Aan  zijn  broeder 
George,  die  aanleiding  had  gevonden  om  hem  aan  te 
spreken  over  hetgeen  verluidde  omtrent  zijn  ongeloof 
en  zijn  twijfel  aan  een  toekomstig  leven,  schreef  hij  zelf 
over  dezen  tijd  :  „Scepticisme  heeft  mijne  hoop  op  den 
Verlosser  doen  verwelken.  Ik  was  verre  van  niet  te  ge- 

^)  Zie  hierover  de  zaakkundige  uiteenzetting  bij  J.  Aynard, 
C.  la  vie  d'un  poète,  40—60. 

2j    Biographia  Literaria,  66—75  (^i^  Bibliographie). 

^)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  113  „I  am  a  complete  necessitarian, 
and  understand  the  subject  as  weli  almost  as  Hartley  himself, 
but  I  go  farther  than  Hartley,  and  believe  the  corporeality  of 
thought,  namely,  that  it  is  motion. 
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looven  in  de  waarheid  van  de  openbaring,  maar  even 
ver  van  een  vast  geloof  —  de  Trooster  die  mijne  ziel 
zou  hebben  verlost  was  verre  van  mij  ....  ^)  Ik  bezat 
teveel  ijdelheid  om  geheel  en  al  een  Christen  te  zijn, 
teveel  teederheid  van  natuur  om  een  totaal  ongeloovige 
te  wezen.  Verzot  op  de  speling  van  vernuft  en  op  sub- 
tiele redeneering  kon  ik  niet  zonder  vermaak  de  licht- 
vaardigheden van  Voltaire  of  de  betoogen  van  Helvetius 
lezen ;  maar  uiterst  vatbaar  voor  de  gevoelens  van 
humaniteit,  en  ontvankelijk  voor  de  bekoringen  der 
waarheid,  noopte  mijn  hart  mij  te  bewonderen  de  schoon- 
heid van  heiligheid  in  het  Evangelie,  en  Jezus  lief  te 
hebben,  wien  mijne  rede  (of  misschien  meer  mijn  verstand) 
mij  niet  toeUet  te  aanbidden^  —  mijn  geloof  bestond 
zoo  uit  de  Evangelisten  en  de  deïstische  philosophie  — 
een  soort  religieus  schemerlicht".  ^) 

Dit  zijn  bekentenissen  in  brieven  die  hij  aan  zijn 
broeder  George  schreef  na  de  ernstige  crisis  die  hij  in 
Cambridge  doormaakte.  Zijn  Unitarische  geestesrichting, 
maar  nog  meer  de  geringe  voortgang  zijner  studiën  en 
de  zorgeloosheid  van  zijn  leven  schijnt  den  zijnen 
te  Ottery,  die  zich  geldelijke  offers  voor  hem  ge- 
troostten, te  hebben  mishaagd.  Hunne  aanmerkingen 
daarover  griefden  hem  diep.  Inderdaad  was  hij  door  zijn 
onpraktischen  zin  maar  ook  door  slechte  vrienden  in 
schulden  geraakt.  Daarbij  de  innerlijke  verwarring  waarin 
eene  thans  radicale  scepsis  ^)  hem  had  gebracht,  en  het 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  6i. 

2)  ibidem  I,  Ó9. 

^)  Hierover  schrijft  hij  in  Biographia  Literaria  66  :  „in  geen  der 
philosophische  scholen  die  ik  doorliep  vond  ik  een  rustplaats  voor 
mijne  rede.  Ik  begon  mij  af  te  vragen :  Is  een  systeem  van 
philosophie,  in  onderscheid  van  louter  historie  en  historische  classi- 
ficatie,  wel  mogelijk  ?  Ik  was  een  wijle  geneigd  die  vraag  ont- 
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zelfverwijt  van  nog  niets  te  hebben  bereikt,  noch  te 
weten  wat  hij  bereiken  wilde  (het  was  een  der  kwalen 
van  zijn  te  sensitieve  natuur  en  te  zwakken  wil,  zich 
steeds  te  veel  te  verwijten) ....  Coleridge  zocht  den 
uitweg  dien  hij  als  kind  reeds  eenmaal  ingeslagen  had 
om  aan  zulk  eene  innerlijke  crisis  te  ontgaan :  hij  trachtte 
aan  zich  zelf  te  ontvluchten,  hij  verdween.  Met  slechts 
weinig  geld  kwam  hij  te  Londen  aan,  leefde  er  als  een 
daklooze,  deelde  (karakteristiek  voor  de  innerlijke  mora- 
liteit van  zijn  wezen  ook  in  deze  katastrophe)  nog  het 
weinige  wat  hij  had  met  de  bedelaars  onder  wie  hij  op 

straat    overnachtte,    en   liet  zich  den  volgenden 

morgen  werven  voor  het  regiment  ,,Light  Dragoons*' 
onder  den  schuilnaam  van  Silas  Titus  Comberbach, 
waarin  zijne  initialen  S.  T.  C.  toch  verborgen  zaten. 

Slechts  vier  maanden  heeft  deze  zijne  verdwijning  ge- 
duurd, van  December  1793  tot  April  1794.  Een  officier 
merkte  zijne  akademische  eruditie  op  aan  een  Latijnsch 
vers  dat  hij  met  Cs  hand  op  den  muur  der  kazerne 
geschreven  vond.  Een  mede-student  ontdekte  hem  op 
straat.  Door  bemoeiing  van  zijn  vrienden,  vooral  van  zijn 
broeder  Rev.  George  C.  werd  hij  naar  zijn  wensch  en 
eigen  aanwijzingen  vrijgekocht.  Zijn  brieven  van  dankbe- 
tuiging aan  zijn  broeder  spreken  een  ernstig  berouw  uit 
en  goede  voornemens,  doen  vooral  een  dieper,  ernstiger 
reltgieuse  toon  hooren.  Hier  als  later  wordt  uit  zijne 
ervaring^  uit  zijn  lijden  zijne  diepere  religieusiteit  geboren. 

kennend  te  beantwoorden  en  als  eenige  practische  mogelijkheid 
voor  den  menschelijken  geest  toe  te  geven  het  vermogen  op  te 
merken,  te  verzamelen  en  te  classificeer  en.  Ik  was  geneigd  wat 
Hume  had  gedaan  met  de  wet  van  oorzaak  en  gevolg  toe  te 
passen  op  alle  andere  elf  kategorische  vormen  en  daarmee  corres- 
pondeer ende  logische  functies"  (cf.  Kant,  Kr.  d.  r.  Vernunft,  ed. 
Kehrbach.  -te  verb.  Aiifl.  pag.  94—108,  Reclam,  Leipzig). 
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Uit  wat  voor  innerlijken  maalstroom  hij  weder  op  den 
oever  was  geholpen,  moge  slechts  deze  eene  uiting  in 
zijn  brieven  uit  die  dagen  doen  gevoelen :  ^,  God  of  Chaos, 
behoud  mij !  Want  wat  anders  dan  oneindige  Wijsheid, 
of  oneindige  Confusie  kan  dit  doen^)?*' 

Vol  goede  plannen  kwam  hij  te  Cambridge  terug,  maar 
niet  om  er  daarom  lang  te  blijven.  Zijn  hemel  verdon- 
kerde snel,  maar  klaarde  ook  snel  weer  op  en  bevolkte 
zich  in  een  ommezien  met  nieuwe  glorieuse  nevelbeelden, 
opstijgend  uit  de  angstwekkende  productiviteit  van  zijn 
scheppenden  geest.  In  Mei  was  hij  in  Cambridge  terug- 
gekeerd, in  Juli  verliet  hij  de  Universiteit  al  weer,  zonder 
er  eenigen  graad  behaald  te  hebben,  bevlogen  door  een 
plan,  typisch  voor  dien  tijd  der  Revolutie  waarin  Rous- 
seau'sche  ideeën  van  terugkeer  tot  de  natuur  zooveler 
geest  in  ernst  in  beslag  namen :  een  plan  om  aan  de 
feodaal  belaste  samenleving  den  rug  toe  te  keeren  en 
ergens  in  een  onbekend  land  eene  nieuwe  samenleving 
te  stichten,  gebaseerd  op  vrijheid,  gelijkheid  en  broeder- 
schap, eene;  Pant-isocratie.  Coleridge  had  een  bezoek  ge- 
bracht aan  een  oud  schoolkameraad  te  Oxford.  Daar 
ontmoette  hij  Robert  Southey^  eene  ontmoeting  die  van 
de  verststrekkende  gevolgen  voor  zijn  leven  zou  zijn. 
Magneet  en  staal,  tonder  en  vonk  ontmoetten  elkaar. 
Southey  was  in  die  dagen  „heterodox  in  theologie,  repu- 
blikein in  politiek,  en  dichter  van  de  nieuwe  school  van 
Cowper".  Southey  trok  Coleridge  mee  naar  Bristol,  waar 
S.  het  middenpunt  was  van  een  intellectueel  geavanceer- 
den  kring  waartoe  behoorden  Hannah  More,  Robert  Hall, 
William  Gilbert  en  anderen.  Het  wolkenbeeld  der  Pant- 
isocratie,  reeds  bij  de  eerste  introductie  van  Coleridge 
bij  Southey  te  Oxford  (herfst  1794)  opgestegen  uit  beider 


^)    Letters  of  S.  T.  C.  I,  59. 
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oceanieken  geest,  rees  daar  in  alle  kleur  en  glorie  omhoog. 

In  Amerika,  het  land  der  droomen  van  alle  vrijheid- 
zoekers toentertijd,  zou  de  ideaal-samenleving  worden 
gesticht,  aan  de  Susquehana,  wegens  den  poëtischen  klank 
van  dien  naam.  Het  doel  was  „to  make  man  necessarily 
virtuous  by  removing  all  motives  to  evil."  ^)  Als  eenige 
oorzaak  van  kwaad  werd  beschouwd :  privaat-bezit.  Men 
zou  leven  in  aspheterisme,  d.  i.  afschaffing  van  privaat- 
eigendom, in  gemeenschap  van  productiemiddelen.  Men 
zou  de  eerste  uren  van  den  dag  besteden  aan  de  be- 
bouwing van  den  grond,  en  den  overigen  tijd  besteden 
in  ontwikkeling  van  den  geest  door  kunst  en  wetenschap. 
Opmerkelijk,  er  moest  in  de  Pantisocratie  gezwegen  wor- 
den over  Christendom,  zelfs  over  God  ^) ;  bedoeld  is : 
over  het  orthodoxe  Christendom,  ^,dien  bastaardvorm 
van  Christendom",  en  over  een  al  te  anthropomorphe 
Godsvoorstelling  —  Coleridge  begint  al  uit  pantheïstische, 
neoplatonische,  mystische  neiging  tegen  het  Unitarische 
Godsbegrip  zijne  bedenkingen  te  krijgen.  Doch  in  de 
Pantisocratische  plannen  vinden  zij  nog  slechts  uiting  in 
negatieven  zin.  De  Pantisocratische  droom  is  de  meest 
irreligieuse  phase  van  Cs  geestesontwikkeling. 

De  eerste  gemeenschap  die  tot  verwezenlijking  dezer 
plannen  zou  uitzeilen,  bestond,  behalve  uit  Coleridge  en 
Southey,  uit  R.  Lovell  (de  Quaker-dichter),  Jos.  Cottle, 
een  boekhandelaar,  en  George  Burnet.  Opdat  de  nieuwe 
samenleving  toekomst  zou  hebben,  zou  men  er  getrouwd 
heengaan.  Lovell  was  reeds  gehuwd  met  eene  Miss 
Fricker  te  Bristol,  Southey  met  eene  zuster  van  deze  verloofd. 
De  derde  der  gezusters  Fricker,  Sarah,  werd  bestemd 
voor  Coleridge.  Burnet  zou  de  vierde  ten  huwelijk  vragen, 


1)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  89. 

2)  ibidem  I  98,  101. 
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maar  deze  laatste  weigerde  „to  be  married  in  a  hurry". 
Uit  Coleridge's  correspondentie  dier  dagen  blijkt  duide- 
lijk dat  Mary  Evans  nog  altijd  de  liefde  van  zijn  hart 
was.  Hij  had  haar  nog  niet  durven  vragen  omdat  hij  haar 
geen  existentie  kon  aanbieden.  Tot  overmaat  van  ramp 
schrijft  Mary  Evans  hem  in  die  dagen  een  bezorgden 
brief  om  hem  te  waarschuwen  voor  het  hersenschimmige 
plan  der  Pantisocratie  waarvan  zij  had  gehoord.  Coleridge 
vraagt  haar  ten  antwoord  of  het  waar  is  dat  zij  reeds 
is  verloofd.  Dan  acht  hij  zich  bevrijd  om  Sarah  Fricker 
te  beminnen  j,die  hij  niet  bemint  maar  ,,by  every  tie  of 
reason  and  honour  ought  to  love" :  dit  huwelijk  lag  in 
de  j^reason'  der  Pantisocratie.  Southey  schijnt  het  ook  aan 
betoog  in  die  richting  niet  te  hebben  laten  ontbreken.  Door 
een  bevestigend  antwoord  van  Mary  Evans  dan  bevrijd, 
huwt  Coleridge  Sarah  Fricker  op  4  October  1795,  Southey 
trouwt  op  14  November  van  datzelfde  jaar.  De  meisjes 
Fricker  waren  degelijke  vrouwen,  en  Coleridge's  huwe- 
lijk met  Sarah  was  aanvankelijk  ook  niet  ongelukkig. 
Dat  er  later  verwijdering  en  ten  slotte  zelfs  scheiding 
in  dit  huwelijk  is  gekomen,  daaraan  hadden  ook  voor 
een  groot  deel  schuld  de  latere  onregelmatigheden  van 
Coleridge's  leven.  Maar  anderdeels  en  wel  in  de  eerste 
plaats  was  toch  wel  dit  ideologische,  weinig  reëele  van 
deze  huwelijksverbintenis  er  oorzaak  van.  Geen  werke- 
lijke „Wahlverwandtschaft,"  maar  eene  idee,  de  voor- 
bijgaande ideologie  der  Pantisocratie  bracht  hen  te  zamen. 

De  huwelijksplannen  lagen  in  de  idee  der  Pantisocratie, 
maar  brachten  er  onmiddellijk  al  wat  heilzame  reahteit 
in.  Er  moest  nu  gewerkt  worden  voor  het  dagelijksch 
brood.  Coleridge  en  Southey  schreven  tezamen  een  drama 
,,the  Fall  of  Robespierre,"  Cs  eerste  publicatie.  Ook 
ondernamen  zij  in  den  winter  van  1795  te  Bristol  een 
aantal  lezingen.   Coleridge  noemde  de  zijne  „Conciones 
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ad  Populum,"  en  zou  handelen  eensdeels  over  de  Fran- 
sche  Revolutie  vergeleken  met  de  beide  Engelsche 
Revoluties,  anderdeels  (zeer  kenmerkend  voor  het  echt 
Engelsche  van  zijn  Revolutionisme)  over  den  geopen- 
baarden  godsdienst,  zijn  bastaardvormen  en  zijn  toepassing 
in  de  politiek.  Ook  in  den  brief  aan  zijn  broeder  George 
van  Nov.  1794  waarin  hij  zich  verdedigt  over  de  beschul- 
diging dat  hij  een  democraat  (Jacobijn)  zou  zijn,  komt 
diezelfde  gematigdheid  en  die  onmiskenbaar  religieuse 
inslag  in  het  weefsel  van  al  zijne  revolutionaire  ideeën 
aan  den  dag  ,,Hij  is  geen  democraat,  verklaart  hij, 
maar  ziet  na  de  studie  van  Locke  en  Hartley  dat  de 
samenleving  moet  hervormd  worden,  hetgeen  hij  verwacht 
van  den  Almachtigen  God.  Eén  ding  haat  hij :  slavernij. 
Jezus  schafte  deze  wel  niet  af,  maar  bereidde  den  geest 
der  afschaffing  voor.  Om  de  gewenschte  gelijkheid  te 
verkrijgen,  predik  het  Evangelie!"  Dat  is  ook  de  hoofd- 
tenor der  Conciones  ad  Populum :  revolutie  door  educatie, 
en  wel  door  religieuse  opvoeding  van  het  volk.  Zijn 
religie  is  echter  nog  het  religieus  determinisme  en  opti- 
misme van  Hartley  ^) ;  zijn  Evangelie  het  Unitarische  van 
Priestley  Het  religieuse  in  beide  treedt  echter  al  veel 
positiever  op  dan  tijdens  de  Pantisocratie. 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  I  104/6. 

^)  ibidem  I,  126,  in  een  brief  aan  Southey:  „I  would  ardently 
that  you  were  a  necessitarian,  and  (believing  in  an  all-loving 
Omnipotence)  an  optimist,'*  en  aldaar  wat  verder  over  Lamb 
„who,  like  me,  is  a  Unitarian  Christian,  and  an  advocate  for  the 
automatism  of  man."  Descdrtes,  die  in  de  dagen  van  Cs  scepsis  toch 
al  van  beteekenis  voor  hem  is  geweest,  schijnt  hier  hem  in  mate- 
rialistische psychologie  nog  Hartley  te  hebben  doen  overtreffen. 

ibidem  I,  105:  ,,I  have  at  all  times  in  all  places  exerted 
my  power  in  the  defence  of  the  Holy  One  of  Nazareth  against 
the  learning  of  the  historian,  the  libertinism  of  the  wit,  and  {his 
worst  enemy)  the  mystery  of  the  bigot." 
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In  het  rad  van  het  Pantisocratische  avontuur  werden 
echter  al  meer  en  meer  spaken  gestoken.  Van  Southey 
ging,  volgens  Coleridge,  deze  trouweloosheid  uit.  Eerst 
toonde  deze  de  ware  Pantisocratie  al  niet  begrepen  te 
hebben,  toen  hij  voorstelde  om  dienst-personeel  mede  te 
nemen  en  ieder  te  laten  werken  het  werk  waartoe  hem 
zijn  opvoeding  geschikt  maakte.  Coleridge  was  veront- 
waardigd. Naar  het  voorstel  van  S.  om  maar  eens  eerst 
de  verwezenlijking  van  het  plan  op  eene  boerderij  in  de 
buurt,  in  Wales,  te  probeeren,  had  C.  echter  wel  ooren. 
Maar  Southey's  plan  dat  ieder  daar  toch  een  deel  van 
zijn  kapitaal  in  privaat-eigendom  zou  behouden,  deed  C. 
spreken  van  verraad.  En  hoogverraad  achtte  hij  het  toen 
Southey  wel  ooren  scheen  te  hebben  naar  een  aanbod 
van  zijn  oom,  om  een  reis  naar  Lissabon  te  ondernemen 
en  dan  in  dienst  der  Staatskerk  te  treden.  Coleridge 
zwoer  finaal  en  metterdaad  alle  vriendschap  en  omgang 
met  Southey  af.  In  zijn  hart  zal  hij  echter  niet  ontevreden 
zijn  geweest  dat  hij  zoo  zich  kon  onttrekken  aan  de 
noodzakelijkheid  om  ideeën  in  daden  om  te  zetten, 
waarvoor  zijne  Hamlet-natuur  instinctmatig  het  meest 
terucrdeinsde.  Van  de  andere  Pantisocraten  stierf  Lovell 
aan  de  koorts  ;  G.  Burnet  trok  zich  terug.  Coleridge  nam 
een  aanbieding  van  Cottle  aan  voor  eene  uitgave  van 
zijne  eerste  gedichten  en  vestigde  zich  met  zijn  vrouw 
te  Clevedon,  en  achtte  voortaan  de  verwezenlijking  van 
Pantisocratie  ^^distant  —  perhaps  a  miraculous  milen- 
nmm  .  ) 

April  1796  verschenen  zijne  eerste  gedichten.  Maar  de 
zorgen  voor  het  dagelijksch  brood,  versterkt  door  de 
aansporingen  en  zuchten  van  achter  zijn  lessenaar  uit 
den  mond  van  zijne  jonge  vrouw,  noopten  Coleridge  om 


Letters  of  S.  T.  C.  I,  134. 
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nog  andere  wegen  van  werkzaamheid  te  zoeken.  Hij  onder- 
nam, geheel  op  eigen  risico,  de  uitgave  van  een  periodiek 
^,The  Watchman,  to  cry  the  poHtical  atmosphere."  Hij 
reisde  zelf  het  land  af  om  inteekenaren  te  verwerven, 
en  deed  er  humoristische  ervaringen  bij  op.  Dank  zij  zijn 
onweerstaanbare  gave  van  converseeren,  slaagde  hij  erin 
I  Maart  1796  de  uitgave  met  duizend  abonné's  te  be- 
ginnen. Maar  14  Mei  van  datzelfde  jaar  was  hun  getal 
al  zoo  geslonken,  dat  hij  de  publicatie  moest  staken  en 
zich  met  groote  financieele  schade  uit  de  affaire  terug 
trekken.  Oorzaak  was  vooral  de  onbekookte  vermenging 
van  revolutionaire  gedachten  met  ideeën  die  inderdaad 
een  beter  gezelschap  waard  waren.  Aanprijzingen  van 
opvoeding  en  ontwikkeling  en  van  verspreiding  van  het 
Evangelie  tot  verbetering  van  den  politieken  toestand 
stonden  naast  de  vurigste  revolutionaire  apostrophen. 

Om  zich  uit  de  maatschappelijke  verlegenheid  te  redden 
begon  hij  te  denken  over  den  dienst  in  een  of  andere 
Unitarische  kapel.  Hij  had  tijdens  zijn  verblijf  te  Bristol 
reeds  hier  en  daar  in  Unitarische  kapels  gesproken,  over 
„the  Corn-laws  and  the  Hairpowder-tax,"  in  blauwe  jas  en 
wit  zijden  vest.  Het  resultaat  was  aanvankelijk  niet  aan- 
lokkelijk. Van  zijn  17  hoorders  sloop  de  een  na  den 
ander  uit  de  bank.  Een  oude  juffrouw  hield  met  stoïsche 
verachting  schijnbaar  uit  tot  het  einde  toe,  maar  bleek 
bij  dat  einde  te  slapen.  Beter  verlichting  van  maatschap- 
pelijke zorgen  scheen  hem  te  beloven  het  verzoek  van 
een  zekeren  Charles  Lloyd,  een  begaafd  maar  epilep- 
tisch jongmensch,  een  enthousiast  vereerder  van  Coleridge, 
een  Werther-natuur,  om  in  Coleridge's  huis  te  mogen 
wonen  en  van  zijne  rijke  conversatie  te  mogen  genieten. 
Daarbij  kwam  een  aanbod  van  een  goed  vriend  van  C, 
Thomas  Poole,  een  ontwikkeld  farmer  te  Nether-Stowey 
in  Somersetshire,  om  Coleridge  naast  zijne  woning  een 
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goedkoop  huis  te  laten  betrekken.  Coleridge  dweepte  met 
het  idee  om  zich  op  het  land  terug  te  trekken,  onder 
leiding  van  zijn  vriend  zijn  eigen  akker  te  bebouwen  en 
's  avonds  met  hem  over  litteratuur  te  kunnen  conver- 
seeren (een  laatste  opschemering  van  Rousseau'sche  natuur- 
idealen).  In  de  beste  stemming  en  in  de  beste  conditie 
verhuisde  hij  31  December  1796  met  zijn  huisgenoot  en 
met  vrouw  en  kind,  den  19  September  van  dat  jaar  geboren 
Hartley,  naar  Stowey. 

Hartley  doopte  hij  zijn  eerstgeborene,  in  de  hoop  dat 
hij  zou  navolgen  „that  great  master  of  Christian  Philo- 
sophy."  Zijn  tweeden  zoon  (14  Mei  1798  geboren  maar 
reeds  Februari  ^99  gestorven)  noemde  hS\  Berkeley.  Dit 
noodigt  ons  uit  om  aan  zijn  geestelijken  ontwikkelingsgang 
weder  onze  aandacht  te  wijden.  Nog  altijd  was  hij  „neces- 
sitarian"  van  Hartley's  school,  maar  hij  begon  dezen  toch 
al  meer  als  apologeet  van  het  Christendom  te  vereeren. 
Zoo  interesseerde  hem  ook  Paley,  maar  vooral  diens  boek 
over  de  ^^Evidences  of  Christianity."  Ook  is  zijn  Evangelie 
nog  Unitarisch.  Hij  sympathiseert  met  „profoundly  pious 
deists,"  ^)  maar  begint  tegen  atheïsme  polemiek  te  voeren. 
Hij  begint  te  apoLogetiseeren,  te  bekeeren.  Hij  tracht  den 
haat  van  den  revolutionair  Thelwall  tegen  het  Christen- 
dom te  minderen  door  erop  te  wijzen  dat  Newton,  Locke, 
Hartley,  na  hun  ongeloof,  wel  in  een  God  geloofden.  In 
een  dispuut  met  Dr.  E:  Darwin,  een  verklaard  ongeloo- 
vige,  schijnt  C.  zelf  van  Deïsme  al  te  neigen  tot  open- 
baringsgeloof. Hij  voelt  zich  overtuigd  door  Dr.  Lardner*s 
werk  ,,on  the  Logos,"  heeft  zelf  plan  om  lezingen  over 
het  Christelijk  geloof  te  houden.  Hij  verdedigt  de  moreele 
schoonheid  van  het  Evangelie.  „We  all  become  more 
reHgious  than  we   were,"   schrijft  hij,  ^)  en  zijn  brieven 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  167. 

2)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  159. 
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toonen  er  de  waarheid  van,  vooral  die  in  den  tijd  der 
geboorte  van  zijn  kinderen  geschreven.  „De  godsdienst 
dien  Christus  leerde  is  eenvoudig,  schrijft  hij  Dec.  1796, 
ten  eerste  dat  er  is  een  alomtegenwoordige  Vader  van 
oneindige  macht,  waarheid  en  goedheid,  in  wien  wij  allen 
bewegen  en  zijn,  en  ten  tweede,  dat  wanneer  wij  den 
menschen  toeschijnen  te  sterven,  wij  niet  geheel  vergaan, 
maar  na  dit  leven  voortgaan  te  genieten  of  te  lijden  de 
gevolgen  en  natuurlijke  uitwerkingen  van  de  gewoonten 
die  wij  hier  hebben  gevormd,  hetzij  goed  en  kwaad.  Dit 
is  de  christelijke  religie  en  alles  van  de  christelijke  religie. 
Dat  het  geen  beroep  doet  op  de  imaginatie,  geef  ik  ge- 
wonnen, maar  de  waarheden  die  het  leert  laten  de  hoogste 
ontwikkeling  der  verbeelding  toe.  Zijn  de  ^^ontelbare 
scharen  engelen  en  aartsengelen"  minder  luisterrijk  dan 
de  tallooze  goden  en  godinnen  van  Griekenland  ?  Is  Milton 
niet  een  subHemer  poëet  dan  Homerus  of  Virgilius?  en 
weet  gij  niet  dat  er  misschien  niet  één  pagina  in  Milton's 
Verloren  Paradijs  is  waarin  de  beelden  niet  ontleend  zijn 
aan  de  Schrift?'*^)  God  dus  als  degeen  in  wien  wij  leven, 
ons  bewegen  en  zijn :  de  meest  mystische  pantheïstische 
godsgedachte  der  Schrift  aan  het  begin,  en  de  Mütoni- 
aansche  visie  van  de  toekomstige  zaligheid  aan  het 
einde  :  een  unitarisch  evangelie^  voor  vlak  psïlanthropisme 
bewaard  ter  eener  zijde  door  eene  glorieuse^  Mütoniaansche 
verwachting  van  een  leven  in  heerlijkheid  in  het  toekomstige 
rijk  van  den  Vader  der  geesten,  ter  anderer  zijde  door  een 
pantheïstisch  idealisme^  ee?i  mystisch  panentheisme,  —  dat  is 
kenmerkend  voor  deze  phase  van  Cs  geestesgang.  Dat 
wijst  op  een  binnenruischen  van  eene  nieuwe  strooming, 
die  zich  met  zijn  empiristische  neigingen  kwam  vermen- 
gen, het  religieuse  dat  er  toch  al  in  naar  boven  streefde. 


Letters  of  S.  T.  C.  I,  199. 
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komt  versterken,  en  zijn  geest  stuwen  zal  in  een  richting 
waarin  hij  het  empirisme  op  elk  gebied  zal  overwinnen. 

Het  was  niet  een  geheel  nieuwe  strooming  voor  Cole- 
ridge,  het  was  een  versterkt  toevloeien  van  een  oude, 
slechts  tijdelijk  tegengehouden  en  afgeleid.  ^, Studie  van 
Plato  en  Plotinus^  verhaalt  hij  zelf  in  de  Biographia 
literaria  (pag.  67),  met  de  commentaren  en  de  Theologia 
Platonica  van  den  illustren  Florentijn  (Marsilius  Ficinus), 
en  Proclus  en  Gemisthius  Pletho  (de  stichter  van  de 
Platonische  akademie  te  Florence),  en  de  mystici  Jakob 
Böhme  en,  kunnen  wij  op  grond  van  zijne  aanteeke- 
ningen  in  zijn  Memorandum-boek  ^)  erbij  voegen,  Sweden- 
borg  ontsloten  in  hem  het  besef  van  de  zelfstandigheid 
van  het  geestelijke  tegenover  de  zinnelijke  waarneming, 
deden  hem  bevroeden  dat  alle  producten  der  bloot 
reflectieve  vermogens  „partake  of  death."  Een  onder- 
scheiding als  van  verstand  en  rede  schemert  in  hem  op, 
al  noemt  hij  dit  zelfstandige,  oorspronkelijke,  productieve, 
scheppende  in  den  menschelijken  geest,  dichter  als  hij 
is,  nog  bij  voorkeur  ^Jmaginationr  J.  Shawcross  in  zijn 
Inleiding  op  de  nieuwe  editie  van  de  Biographia  Literaria  ^) 
heeft  m.  i.  overtuigend  aangetoond  hoe  het  de  ,,imagi- 
native  faculty,"  C.  tot  bewustzijn  gekomen  door  eigen  geniale 
productie,  was  waardoor  Coleridge  in  deze  periode  zich 
het  eerst  in  aanraking  voelde  met  eene  „reality  trans- 
scending  senses.'*  Wel  deden  de  mystici  hem  al  gevoelen 
dat  het  intellect  niet  voldoet  aan  de  geestelijke  nooden 
der  ziel,  dat  het  geen  orgaan  is  van  „final  truth's,"  dat 
het  intellect  niet  kan  bewijzen  dat  er  een  God  is,  hoogstens 
bewijzen  dat  er  niets  tegen  die  aanname  is  ;  dat  wij  met 
God  niet  in  aanraking  komen  door  ^,reasoning"  maar 

^)  Gutch-Memorandum  (1795  — 1798),  uitgegeven  door  Alois 
Brandl  (zie  Bibliographie). 

^)    ed.  Oxford,  Clarendon  Press,  1907. 
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door  ,,intuitive  consciousness,"  dat  ^,the  doctrines  of 
religion  not,  like  the  truth's  of  abstract  science,  are 
independent  of  will."  Maar  dit  scheppende,  veroorzakende 
„self-originating"  van  den  geest  des  menschen  in  de 
religie  beschreef  C.  op  grond  van  zijn  eigen  ervaringen 
van  geestelijke  productie  liefst  als  „imaginative  power". 
Het  was  „hnaginatwe  Faith^'  g^^jk  Shawcross  het  noemt. 
Het  ontsprong  in  eene  ervaring  als  deze  :  de  natuur  is 
den  éénen  dag  voor  ons  een  wereld  van  schoonheid, 
den  anderen  dag,  als  de  geest,  de  imaginatieve  kracht  in 
ons  mat  is,  onbeteekenend.  Hoe  komt  dat  ?  Omdat  de 
natuur  haar  schoonheid  ontleent  aan  den  menschelijken 
geest,  niet  omgekeerd.  Of  liever,  de  geest,  de  „Imagi- 
nation"  in  ons  moet  levend  zijn  en  in  goede  conditie,  dan 
ontmoet  de  geest  in  ons  den  geest  in  de  verschijnselen, 
dan  wordt  het  stoffelijke  symbool  van  het  onstoffelijke,  het 
eindige  symbool  van  het  Oneindige.  De  Godsgedachte  in  ons 
lost  op  het  probleem  van  den  weerklank  dien  de  natuur 
bij  ons  menschen  wekt,  maakt  de  natuur  voor  ons  tot 
een  symbool  van  God.  Symbolische  natuur-interpretatie, 
Imaginative  Faith,  wil  Shawcross  deze  geestes-phase  van 
Coleridge  genoemd  zien,  niet  Pantheïsme,  hoogstens 
,,a  kind  of  Spinozism".  Hoe  juist  dit  is  gezien,  moge  dit 
citaat  uit  een  brief  van  1797  bewijzen:  „I  can  at  times 
feel  strongly  the  beauties  you  describe,  in  themselves 
and  for  themselves  :  but  more  frequently  all  things  appear 
little^  all  knowledge  that  can  be  acquired  child's  play  ; 
the  universe  itself  what  but  an  immense  heap  of  little 
things  ?  I  can  contemplate  nothing  but  parts^  and  parts 
are  all  little  !  My  mind  feels  as  if  it  ached  to  behold  and 
know  something  great^  something  one  and  indivisible. 
And  it  is  only  in  the  /^^'/f^  ^/^//^z/ that  rocks  or  waterfalls, 
mountains  or  caverns  give  me  the  sense  of  sublimity 
or  majesty !  But  in  this  faith  all  things  counterfeit  infinity. 
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Struck  with  the  deepest  calm  of  joy  I  stand 
Silent,  with  swimming  sense;  ann  gazing  round 
On  the  wide  landscape,  gaze  till  all  doth  seem 
Less  gross  than  bodily,  a  living  Thing 
Which  acts  upon  the  mind  and  with  such  hues 
As  clothe  the  Almighty  Spirit,  where  He  makes 
Spirits  perceive  His  presence !  ^) 

Een  neerslag  van  dit  alles  is  in  het  gedicht,  dat 
Coleridge  reeds  in  1794  beweert  begonnen  te  hebben 
maar  dat,  naar  Cottle's  juiste  opmerking,  zeker 
eerst  bij  de  uitgave  in  1796  is  voltooid,  de  grootste 
religieuse  conceptie  die  Coleridge  ooit  in  dichtvorm 
heeft  gewaagd,  de  ^^Religious  Musings'.'^)  J.  C.  Schairp 
in  zijne  ^, Studies  in  poetry  and  philosophy"  beschouwt 
ze  als  „C.'s  rhapsodies  in  a  Unitarian  chapel,  cut  into 
blank  vers".  Inderdaad  is  zijn  unitarisch  evangelie,  zijn 
Jezusbeeld  naar  teekening  der  synoptici,  wat  het  eerst 
de  aandacht  vraagt.  Het  gedicht,  op  Kerstavond  aan- 
gevangen in 

„the  vision  of  the  heavenly  multitude 

who  hymn'd  the  song  of  peace  over  Bethlehem's  fields", 

begint  met  een  beschrijving  van  de  schoonheid  van  Jezus, 
Jezus  den  man  der  smarten  in  Gethsemane  : 

Yet  thou  more  bright  than  all  the  angel  blaze 
that  harbinger'd  thy  birth,  thou,  Man  of  woes, 
despised  Galilean  ! 

Schoon  zijn  de  velden,  schoon  de  wouden,  de  zee, 
de  zon,  de  sterren.  Het  zijn  alle  beelden  van  de  hoogste 
ongeschapen  schoonheid  (reeds  straalt  zijne  symbolische 


1)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  228. 

2)  Poems  of  S.  T.  C.  I,  50. 
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natuur-interpretatie  door),  maar  niet  zoo  schoon  een 
beeld  daarvan  als  de  lijdende  Christus : 

for  the  great 

Invisible  (by  symbols  only  seen) 

with  a  peculiar  and  surpassing  light 

shines  from  the  visage  of  the  oppressed  good  man 

whèn  heedless  of  himself  the  scourged  saint 

mourns  for  the  oppressor. 

Op  het  gebed  van  den  lijdenden  Godsknecht  in 
Gethsemane 

heaven's  hymning  paused  and  heil  her  yawning  mouth 
closed  a  brief  moment. 

Reeds  aan  het  begin  is  dus  over  het  synoptische 
Jezusbeeld  een  visie  van  hemel  en  hel,  naar  Miltoni- 
aanschen  trant,  geopend,  en  wordt  het  omspeeld  door 
een  licht  pantheisme,  ,,imaginative  faith",  ,,a  kind  of 
Spinozism'*.  Christus'  gelaat  ,,beams  manifest  Godhead", 
maar  dat  doet  ook  de  heele  natuur,  Christus  alleen  in 
hoogere  mate.  En  de  verhouding  van  Christus  tot  God 
is  dan  ook  die  welke  alle  menschen  bestemd  zijn  om 
te  verwerven.  Christus 

first  by  fear  uncharmed  the  drowsed  soul 
till  of  lts  nobler  nature  it'  gan  feel 
dim  recollections ;  and  thence  soar'd  to  hope 
strong  to  believe  whatever  of  mystic  good 
the  Eternal  dooms  for  Hls  immortal  son's. 

En  dit  mystic  good"  voor  alle  zonen  van  den  Eeuwige 
bestemd,  is: 

God  only  to  behold,  and  know,  and  feel, 
till  by  exclusive  consciousness  of  God 
all  self-annihilated  it  shall  make 
God  its  identity  :  God  all  in  all ! 
we  and  our  Father  one! 
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Behalve  dat  wat  in  het  Johannes-evangelie  alleen  v?.n 
den  Christus  gezegd  wordt,  hier  als  het  doel  van  alle 
menschen  wordt  gesteld:  ,,we  and  our  Father  one," 
verdient  opmerking  hoe  de  weg  der  intuïtie  (exclusive 
consciousness  of  God)  als  de  weg  tot  Godskennis  wordt 
beschreven,  en  langs  dien  weg  tot  eene  rnystische  iden- 
tificatie met  God,  van  kennen  tot  zijn  in  God,  tot  verzin- 
ken in  God  wordt  doorgedrongen. 

De  invloed  der  Mystiek,  speciaal  der  Neoplatonische 
mystiek  is  duidelijk,  vooral  ook  in  de  volgende  beschrij- 
ving van  den  weg  tot  deze  verheerlijking: 

Who  in  this  fleshly  world,  the  elect  of  Heaven, 
their  strong  eye  darting  through  the  deeds  of  men, 
adore  with  steadfast  unpresuming  gaze 
Hira,  nature's  essence,  mind  and  energy! 
and  gazing,  trembling,  patiently  ascend, 
treading  beneath  their  jeet  alt  visible  things 
as  steps,  that  upward  to  their  Fathers  throne 
lead  gradually. 

Hetzelfde  in  nog  grooter  mystische  plerophorie  in  deze 
regels : 

There  is  one  Mind,  one  omnipresent  Mind, 
omnific.  His  most  holy  name  is  love: 
Truth  of  subliming  import!  whith  the  whtch 
who  jeeds  and  saturates  his  constant  soul, 
he  jrom  his  smalt  particular  orbit  flies, 
with  biest  outs tarting  jrom  himself  he  flies, 
stands  in  the  sun,  and  with  no  partial  gaze 
views  all  creation ;  and  he  loves  it  all, 
and  blesses  it,  and  calls  it  very  good. 

De  laatst  gecursiveerde  woorden  brengen  onder  onze 
aandacht  een  andere  kenmerkende  beschouwing  van  C. 
in    deze    periode,   en   een  hoofdbeschouwing  van  het 
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gedicht :  Cs  optimisme^  waartoe  zijn  Hartleyaansch  deter- 
minisme, versterkt  door  zijn  eigengevormd  ,,kind  of 
Spinozism"  hem  leidde.  Alle  kwaad,  zoo  ook  de  Terreur 
der  Fransche  Revolutie,  maakt  God  tot 

teachers  of  good  through  evil,  by  brief  wrong 
making  truth  lovely. 

De  verschrikkingen  van  het  Jacobinisme  acht  hij  hier 
een  kwaad,  maar  nog  niet  de  Revolutie  zelf.  Zeer  heftig 
verklaart  hij  zich  tegen  de  verbonden  vorsten  die 
tegen  Frankrijk  oorlog  voeren.  Welsprekend  is  zijne 
apostrophe  tegen  hen  en  hunne  handlangers,  de  priesters, 
die  ,,het  Lam  Gods  willen  verdedigen  met  krijg". 

Nog  ziet  hij  in  pantisocratische  droomen  uit  naar  een 
komende  gouden  eeuw  waarin 

the  vast  family  of  love 
raised  from  the  common  earth  by  common  toil 
enjoy  the  equal  produce. 

Deze  verwachtingen  smelten  hem  nu  echter  samen  met 
christelijk  eschatologische  gedachten  :  de  gouden  eeuw  zal 
komen  als  de  Messias  komt  tot  zijn  voorbestemde  over- 
winning. Hier  omspeelt  zijne  Christologie  het  andere 
wat  haar,  naast  zijn  pantheïstische  mystiek,  naast  zijn 
jimaginative  faith",  uitheft  boven  het  later  door  hem  in 
het  Unitarisch  Evangelie  zoo  gewraakte  ,,psilanthropisme", 
namelijk  zijne  dramatische  opvatting  van  de  wereld  des 
geestes  als  eene  wereld  der  geesten,  zijne  individuaHs- 
tische  beschouwing  van  de  menschelijke  ziel  als  eene 
onsterfelijke  monade  (hierin  werkt  zijne  Leibniz-studie 
na),  in  één  woord,  zijne  Miltoniaansche  eschatologie. 

To  Milton's  trump 
the  high  groves  of  the  renovated  earth 
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unbosom  their  glad  echoes:  inly  hush'd 
adoring  Newton  his  serener  eye 
raises  to  heaven:  and  he  of  mortal  kind 
wisest,  he  first  who  mark'd  the  ideal  tribes 
up  the  fine  fibres  through  the  sentient  brain ;  ^) 
lo  1  Priestley  there,  patriot,  and  saint,  and  sage ! 
O  years!  the  biest  preëminence  of  saints! 

Toch  is  deze  resurrectie  van  allen  die  hij  vereerde 
nog  niet  het  laatste  dat  hij  verwacht;  deze  jaren  van 
de  heerschappij  zijner  heiligen  is  slechts  een  milennium, 
voorafgaande  aan  het  eindgericht.  Hij  maakt  zich  gereed 
om  met  Milton's  pen  dien  dag  der  dagen  te  gaan  be- 
schrijven. Maar  ,,wie,  van  vrouwen  geboren,  zal  dat 
vermogen  ?"  Tegen  het  einde  van  het  gedicht  ontwijkt 
hij  dit  ondernemen  weder  in  een  pantheistisch  idealisme^ 
waarin  hij  thans  Berkeley*s  invloed  zelf  aanwijst : 

believe  thou,  o  my  soul, 
life  is  a  vision,  shadowy  of  truth; 
and  vice,  and  anguish.  and  the  wormy  grave 
shapes  of  a  dream !  The  veiling  clouds  retire 
and  lo !  the  throne  of  the  redeeming  God, 
forth  flashing  unimaginable  day, 

wraps  in  one  blaze  earth,  heaven,  and  the  deepest  heil. 

In  een  noot  wijst  C.  er  zelf  op  dat  dit  slot  slechts 
begrijpelijk  is  ,,voor  wie  als  hij  gelooft  in  het  sublieme 
stelsel  van  Berkeley  en  in  de  leer  der  aTowi(rr^K7i?T«]/ra;>." 

Na  de  uitgave  van  deze  „Religieus  Musings"  in  1796 
hooren  wij  hem  naast  den  invloed  van  Berkeley  en  van  de 
genoemde  Mystici  en  Neoplatonici  ook  noemen  dien  van 
Spinoza^  met  wiens  philosophie  hij  in  1797  kennis  maakte. 
Spinoza  praepareerde  hem  voor  Kant.  Maar  ook  die 
invloed  ontwikkelde  slechts  verder  wat  reeds  in  hem 

^)  bedoeld  is  Hartley,  als  uitvinder  van  de  wet  der  associatie 
van  denkbeelden. 
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zelf  was  opgekomen.  Gelijk  er  in  zijn  ,,Religious  Musings" 
reeds  „a  kind  of  Spinozism"  was  vóór  hij  Spinoza  kende, 
zoo  was  ook  nu  Spinoza's  Pantheisme  slechts  in  zoo- 
verre van  beteekenis  voor  hem,  dat  zijn  eigen  imaginatie- 
philosophie,  zijn^imaginative  faith",  zijn  symbolische  natuur- 
interpretatie er  verder  door  werd  ontwikkeld.  Daarop 
was  ook  van  invloed  de  kennismaking  in  die  jaren  te 
Nether-Stowey  met  William  Wordsworth,  De  voornaamste 
beteekenis  dezer  kennismaking  lag  op  het  gebied  der 
dichtkunst.'  Zij  maakte  het  jaar  1797/98  tot  het  ^^annus 
n>irabilis"  van  Cs  poëzie.  Maar  ze  had  ook  iets  te 
beduiden  voor  Cs  philosophische  inzichten,  gelijk  in 
het  algemeen  zijne  anti-empirische  positie  in  de  philosophie 
ontspringt  uit  zijne  ervaring  van  de  zelfstandigheid  van  den 
menschelijken  geest  bij  zijne  geniale  productie  als  dichter. 

Reeds  in  1792  hadC.  het  verschijnen  van  Wordsworth's 
„Descriptive  Sketches"  (nog  lang  niet  diens  meesterwerk) 
begroet  als  het  opgaan  van  de  zon  van  het  ware  genie. 
De  sympathie  tusschen  beide  dichters  was  echter 
onmiddellijk  wederkeerig.  Wordsworth  was  expres  naar 
Bristol  gekomen  om  C.  te  leeren  kennen.  Coleridge 
ontving  Wordsworth  met  diens  zuster  Dorothy  ^)  in  Nether- 
Stowey.  Om  in  geregelden  omgang  met  C.  te  kunnen 
treden  verhuisde  W.  van  Racedown  in  Dorsetshire  naar 
Alfoxden  bij  Stowey.  Zoo  begon  eene  vriendschap  waar- 


1)  Aan  haar  hand  danken  wij  bij  gelegenheid  van  'dit  bezoek 
het  volgende  portret  van  C. :  „He  is  a  wonderful  man.  His  face 
teems  with  mind,  soul  and  spirit.  Then  he  is  so  benevolent,  so 
good  temper ed  and  cheerful.  He  is  pale,  thin,  has  a  wide  mouth, 
thick  lips,  longish,  loose  growing,  half  curling,  rough  black  hair. 
His  eye  ist  large  and  fuU,  and  not  very  dark  hut  grey,  it  speaks 
every  emotion  of  his  animated  mind :  it  has  more  of  „the  poet's 
eye  in  a  fine  frenzy  rolling*'  than  I  ever  witnessed.  He  has  fine 
dark  eyebrows  and  an  overhanging  forehead.*' 
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aan  de  Engelsche  Letterkunde  de  beste  impulsies  heeft 
te  danken.  Beide  dichters  begonnen  samen  te  werken.  Ieder 
hunner  droomde  juist  den  schoonsten  dichterdroom  :  het 
schrijven  van  een  drama.  Wordsworth  werkte  aan  zijn 
^jBorderers,"  Coleridge  aanzijn  „Osorio."  Zij  lazen  elkander 
de  voltooide  tooneelén  voor.  Zij  vatten  ook  het  plan  op  om 
samen  een  bundel  gedichten  (Lyrical  Ballads)  te  schrijven, 
waarin  van  twee  zijden  gezocht  zou  worden  om  in  de 
poëzie  het  natuurlijke  met  het  bovennatuurlijke  te  ver- 
eenigen. Coleridge  zou  ondernemen  „to  give  to  super- 
natural  (imaginative)  incidents  the  reality  of  human 
interest;"  Wordsworth  zou  „real  things  make  interesting 
with  the  imaginative  (supernatural)."  ^)  Coleridge  leverde 
slechts  ééne  bijdrage  naar  het  voorgestelde  schema,  maar 
een  meesterwerk,  ^,unum  sed  leonem"  :  ^,The  Rime  of  the 
Ancient  Mariner."  In  den  zelfden  geest  leverde  hij 
later  nog  „The  dark  Lady,"  „Kubla  Khan,"  „The  three 
Graves"  en  „Christabel"  's  eerste  deel,  wat  onvoltooid 
is  gebleven,  wat  C.  zijn  leven  lang  heeft  willen  voltooien, 
maar  ook  naar  het  oordeel  van  zijn  zoon  nooit  meer 
heeft  kunnen  voltooien  in  dien  geest  van  geniale  inspiratie 
waarin  het  eerste  deel  was  geconcipieerd.-) 

Terwijl  Coleridge  Wordsworth  zijne  gedichten  hoorde 
reciteeren,  merkte  hij  op  ^^the  original  gift  of  the  mind 
of  spreading  ideal  world  around  forms  of  ordinary  world^ 
Dit  kwam  het  besef  van  het  scheppend  vermogen  van 
den  menschelijken  geest,  bij  zijne  eigene  dichter-produc- 
tie  ervaren,  versterken.  Wordsworth  wijst  er  bovendien 
ook  op  dat  Coleridge  altijd  minder  onder  den  invloed  der 
buitenwereld  stond,  maar  een  buitengewoon  vermogen 
had  om  een  beeld  of  een  reeks  beelden  aan  zijn  eigen 
geest  te  ontlokken!"  Dit  komt  de  overtuiging  bevestigen 

^)  Biographia  Literaria  145. 
2)    cf.  Tabie  Talk  314;  322. 
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dat  Cs   inzichten   in  het  creatieve  der  imaginatie,  en 
vooral   in   het   wezen   van   zijne   eigene   genialiteit,  de 
oorsprong   zijn   van   zijn  anti-empirische  beschouwingen 
die  he7n  aan  de  school  van  Locke  en  ook  van  Hartley  ont- 
heffen nog   eer  hij  met  Kant  of  de  Duitsche  Phüosophie 
kennis  maakte.  Hij  begint  nu  ook  onderscheid  te  maken 
tusschen   ,fancy'   en   ^^imagination^   welke  woorden  hij 
tot  nu  toe  promiscue  had  gebruikt.  ,,Fancy"  is  hem  nu 
slechts  het   associatie-vermogen  van  den  menschelijken 
geest,  door   Hartley   ontdekt.   ,,Imagination"  staat  hem 
daarboven,   is   het  creatieve  in  den  geest,  de  bron  der 
poëzie,   en  hetgeen  den  geest  zelfstandig  maakt  tegen- 
over  de   indrukken   der  zintuigelijke  waarneming.  Zijne 
analyse  der  menschelijke  geesteseigenschappen  begint.  Misschien 
dat  hierop  ook   de  definities  van  Spinoza  over  opinio, 
imaginatio,   ratio,   intuitio   hebben  ingewerkt,  maar  dan 
toch  niet  meer  dan  door  de  poging  om  de  verschillende 
kenvormen  van  den  menschelijken  geest  te  onderscheiden: 
want  Cs  ,,imagination"  is  veel  meer  Spinoza's  ,, ratio", 
of  nog  liever  diens  ,,scientia  intuitiva",  door  C.  zelf  later 
„rede"  genoemd. 

In  het  algemeen  is  er  bij  Coleridge  tegen  het  einde 
dezer  periode  eene  neiging  tot  het  positieve  waar  te 
nemen;  zijne  ^^retractationes'''^)  hQgmnen\  van  Empirisme 
door  Pantheisme  heen  tot  ,,Rational  and  Christian  Theisme", 
van  Unitarianisme  tot  Orthodoxie,  van  Revolutionisme 
tot  Patriotisme,  Conservatief  Liberalisme. 

Wat  zijne  retractatio  in  de  politiek  betreft:  sinds  de 
Fransche  republiek  Zwitserland,  het  ideaal-land  der 
vrijheid,  had  aangetast,  en  zoo  getoond  had  dat  het 
haar  niet  waarlijk  om  de  vrijheid  maar  ook  slechts  om 
macht,   alleen   maar  om  verplaatsing  van  macht  was  te 


^)    cf.  W.  G.  T.  Shedd,  Litt.  Essays^  pag.  271. 
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doen,  en  vooral  toen  Frankrijk  onder  Napoleon  voor 
Engeland  zelf  gevaarlijk  werd,  —  toen  kreeg  bij  Coleridge 
zijn  patriotisme  boven  zijn  revolutionaire  ideeën  de  over- 
hand, en  zwoer  hij  zijne  bewondering  voor  de  Fransche 
Revolutie  geheel  af.  „Over  de  Fransche  Revolutie,  schreef 
hij  April  1798  aan  zijn  broeder  George^),  kan  ik  mijne 
gedachten  het  best  uitdrukken  in  de  woorden  der  Schrift : 
,,een  groote  en  sterke  wind,  die  de  bergen  scheurde  en 
de  rotsen  verbrak,  ging  voor  den  Heer  uit;  maar  de 
Heer  was  niet  in  den  stormwind;  en  na  den  stormwind 
kwam  een  aardbeving ;  en  na  de  aardbeving  kwam  een 
vuur;  maar  de  Heer  was  niet  in  het  vuur;"  en  nu  (in 
het  geloof  dat  de  rampen  slechts  worden  toegelaten  als 
middelen  tot  het  goede)  hul  ik  mijn  gelaat  in  mijn  mantel 
en  wacht,  met  onderworpen  en  geduldige  gedachten, 
verwachtend  te  hooren  het  stille,  zachte  suizen,  het- 
welk is  van  God".  In  ,,France,  an  Ode''  en  in  ,,Fears 
in  Solitude"  ^)  vond  deze  retractatio  hare  poëtische  uit- 
beelding. 

Ook  in  religieus  opzicht  bereidt  zich  eene  verandering 
voor,  eene  verdere  ontwikkeling  van  zijn  reeds  begonnen 
meer  positieve  richting.  Opmerkelijk  is  zijn  wensch  omtrent 
Wordsworth  in  dit  opzicht:  „He  loves  and  venerates 
Christ  and  Christianity.  I  wish  he  did  more"  ^).  Hij  be- 
schuldigt zichzelf  van  verwaarloozing  in  practische  religie 
—  ,,ik  bedoel,  werkelijk  en  geregeld  gebed,  geregeld 
Schrift-lezen  als  morgen-  en  avond-pUcht".  Hij  begint 
zich  geschikt  te  achten  „to  become  a  stated  minister, 
for  indeed  I  find  true  joy  after  a  sincere  prayer.  AU 
my  doubts  are  done  away^  Christianity  is  my  passion"*). 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  240/1. 

2)  Poems  of  S.  T.  C.  II,  12,  17. 
5)    Letters  of  S.  T.  C.  I,  246. 

Letters  of  S.T.C  I,  ^47. 
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Doch  hij  voegt  eraan  toe  dat  het  nog  het  meest  zijn 
intellectueele  passie  is.  De  twijfelingen  die  zijn  over- 
wonnen, zijn  voornamelijk  de  deistische,  deterministische 
aan  de  uitwerking  van  het  gebed.  Is  zijn  wensch  om  in 
den  geestelijken  stand  te  gaan  hier  inderdaad  een  reli- 
gieuse  (anders  dan  een  paar  jaar  geleden  toen  hij  dien 
weg  slechts  dacht  te  betreden  als  de  honger  hem  dwong) 
er  wordt  daarom  toch  niet  gedacht  aan  eene  intrede  in 
de  orthodoxe  staatskerk.  In  Unitarische  kapels  blijft 
hij  preeken,  en  het  beroep  van  eene  unitarische  gemeente 
vormde  een  ernstig  punt  van  overweging  bij  hem. 

De  Unitarische  gemeente  te  Shrewsbury  begeerde 
hem  zeer  dringend  als  haar  voorganger,  op  het  eind 
van  1797  en  in  het  begin  van  1798.  Coleridge  had  nu 
ook  maatschappelijke  redenen  om  aan  een  vaste  aan- 
stelling te  gaan  denken.  Aan  zijn  onbezorgd  bestaan  in 
Stowey  had  hij  onbezonnen  een  einde  gemaakt  door 
eene  overmoedige  satyre  (in  den  geest,  hoewel  onbewust, 
van  Goethe's  „Götter,  Helden  und  Wieland")  op  de 
drie  dichters  Lloyd,  Lamb  en  Coleridge.  Zijn  bedoeling 
was  als  die  van  Goethe :  den  geest  der  ware  dichtkunst 
te  dienen  door  satyre  op  onzuivere  vormen  van  haar 
dienst,  waarbij  hij  ook  zich  zelf  niet  spaarde.  Maar  het 
had  ten  gevolge  dat  hij  Lamb  tijdelijk  van  zich  verwij- 
derde, en  Lloyd  voor  goed.  Het  laatste  bracht  hem  in 
geen  geringe  financieele  moeilijkheden.  Zoo  overwoog 
hij  in  ernst  het  beroep  der  gemeente  Shrewsbury.  En 
naar  het  oordeel  van  bevoegden  zou  hij  toen  op  een 
kansel  geen  slecht  figuur  hebben  gemaakt.  Men  gewaagt 
van  zijn  ,,half  inspired"  spreken,  men  voorspelde  hem 
een  plaats  onder  Engelands  groote  kanselredenaars. 

Op  het  laatste  oogenbHk  echter  hield  hem  van  deze 
loopbaan  terug  een  Maecenatisch  aanbod  van  Josua  en 
Thomas   Wedgwood  (zoons   van  den  bekenden  aarde- 
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werkfabrikant),  een  aanbod  van  een  jaargeld  om  hem  in 
staat  te  stellen  zich  aan  de  dichtkunst  vrijelijk  te  blijven 
wijden,  doch  zonder  eenige  beperkende  bepaling  voorts. 
Zonder  zich  een  oogenblik  te  bedenken,  na  een  vluch- 
tigen  blik  in  den  brief,  letterlijk  ,,stante  pede",  onder 
het  rijgen  van  zijn  schoenen,  nam  Coleridge  het  aanbod 
aan,  en  keerde  aan  het  denkbeeld  eener  kerkelijke  be- 
diening voor  goed  den  rug  toe. 

Het  eerste  waartoe  C.  de  verworven  vrijheid  gebruikte, 
was  de  uitvoering  van  een  lang  gekoesterd  plan :  een 
reis  naar  Diiitschland  te  maken  ten  einde  Duitschlands 
taal  en  letterkunde,  theologie  en  philosophie  te  leeren 
kennen.  J.  L.  Haney  in  zijne  studie  over  ;,The  German 
Influence  on  S.  T.  C."^)  heeft  opmerkzaam  gemaakt  op 
den  invloed  die  Duitschland  op  C.  uitoefende  reeds  vóór 
zijn  Duitsche  reis.  De  eerste  geestdrift  voor  Duitschlands 
letterkunde  wekte  Schiller  (1759 — 1805)  met  zijne 
,,Rauber'\  ,,Het  is  's  nachts  over  één  uur,"  schrijft  C. 
November  1794  aan  Southey,  ,,ik  zette  mij  om  twaalf 
uur  neer  om  ,,die  Rauber"  van  Schiller  te  lezen.  Ik  had 
gelezen,  huiverend  en  rillend,  tot  waar  von  Moor  een 
pistool  richt  over  de  slapende  roovers.  Ik  kon  niet  verder 
lezen.  Mijn  God,  Southey,  wie  is  deze  Schiller,  ,,this 
convulser  of  the  heart?"  Schreef  hij  zijn  tragedie  te  ^ 
midden  van  gillende  duivels?  Ik  zou  niet  gaarne  het 
vermogen  hebben  om  zulke  karakters  te  beschrijven.  Ik 
beef  als  een  espenblad."  In  een  enthousiastisch  sonnet 
gaf  hij  daarop  aan  dien  indruk  uiting.  ^)  Ook  in  de 
Conciones  ad  populum  van  1795  spreekt  hij  van  ,,the 
tremendous  sublimity  of  Schiller";  speciaal  Schiller's 
„Kabale  und  Liebe"   blijkt   hem  daar  bekend.  In  „the 


1)  Philadelphia  Dissert.  1902. 
2j  Poems  of  S.  T.  C.  I,  loó. 
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Watchman"  noemt  hij  dan  ook  Goethe's  Werther.  ^)  April 
1796  schrijft  hij  ov^r  Lessing  (1729 — 1781)  ,,the  most 
formidable  infidel",  wiens  ,,Wolfenbüttler  Fragmente"  ^) 
met  hun  critiek  op  de  Opstandingsverhalen  hij  karak- 
teriseert als  ,,vereenigend  het  vernuft  van  Voltaire  met 
de  subtiliteit  van  Lardner",  ^)  en  die  hij  met  een  weder- 
woord wil  uitgeven  om  velen  voor  ongeloof  te  bewaren.'"*) 
Reeds  in  Mei  1796  bestudeert  hij  het  Duitsch  om 
Schiller's  werken  te  vertalen,  en  voor  de  opbrengst 
daarvan  Schiller  te  bezoeken,  te  Jena  chemie  en  anato- 
mie te  studeeren,  en  mede  te  brengen  de  werken  van 
Semler^  ^)  Michaelis  ^)  en  Kant.  Naast  de  Litteratuur  van 
Duitschland  schijnt  hem  dus  het  meest  de  Theologie  van 
Duitschland,  de  critische  Theologie  van  het  ,,Aufklarungs"- 
tijdperk  te  hebben  geïnteresseerd.  Van  Duitschland's 
philosophie  wist  hij  toen  nog  niet  meer  dan  enkele 
namen.  In  Mei  1796  schrijft^)  hij  om^x  Moses  Mendelssohn 
(1729  — 1786) :  Duitschland  acht  hem  haar  diepzinnigsten 
metaphysicus,  met  uitzondering  van  den  alleronbegrijpe- 
lijksten  Kant."  Dit  schrijft  hij  ter  verklaring  van  een 
stuk  uit  Voss'  Luise,  waarin  Mendelssohn's  naam  genoemd 
werd,  en  dat  hij  met  groote  bewondering  citeert.  In 
November  1797  vinden  wij  hem  bezig  met  de  vertaling 
van  Wieland's  Oberon.  Ook  Bürgers  gedichten  blijken 
hem  bekend  te   zijn   geweest.   Hij   dicht  zelf  vaak  op 

^)  van  1774. 
^)  van  1777. 

^)  N.  Lardner,  the  credibility  of  the  Gospei  history,  1727  ;  cf .  pag. 
17  van  dit  boek. 
^)  Letters  of  S.  T.  C. 

^)  J.  S.  Semler,  Abhandlung  von  freier  Untersuchung  des  Canon 
177 1,  Versuch  einer  freien  theol.  Lehrart  1777. 

6)  J.  D.  Michaelis,  Mosaiches  Recht  1 7 70- 1775, Einl.i.d.göttl  Schrif- 
ten d.  N.  T.  1764-88,  en  werken  op  het  gebied  van  system.  theologie. 

7)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  204. 
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instigatie  van  deze.  BrandP)  beweert  dat  ,,the  Rime  of 
the  Ancient  Mariner"  afhankelijk  is  van  Bürger's  Lenore. 
Dit  schijnt  onwaar.  Meer  grond  is  er  misschien  voor 
Brandl's  bewering  dat  op  Coleridge's  Osorio  Schiller's 
,,Rauber"  en  ,,Geisterseher"  van  invloed  waren.  Ook 
interesseerde  hem  aan  Lessing  niet  minder  dan  zijne 
theologische  critiek  zijn  aesthetische  en  Htteraire  critiek, 
vooral  zijne Hamburger  Dramaturgie"  met  hare  ontdekking 
van  Shakespeare's  genialiteit. 

Onder  al  deze  meer  litteraire,  critische  dan  philoso- 
phische  belangstelling  in  Duitschlands  intellectueele  leven, 
was  echter  bij  C.  een  dieper  verlangen  verborgen,  een 
verlangen^  zooals  hij  zelf  zegt,  naar  ,,a  more  thorough 
revolution  in  my  philosophical  principles  and  a  deeper 
insight  into  my  heart."  In  dien  geest  ging  hij  op  i6 
September  1798  te  Yarmouth  scheep,  in  gezelschap  van 
John  Chester  (die  hem  als  een  soort  famulus  schijnt  te 
hebben  gediend),  en  van  Wordsworth  en  diens  zuster, 
die  ook  door  de  Wedgwoods  tot  een  Duitsche  reis  in 
staat  waren  gesteld.  Den  igden  September  stapten  zij 
te  Hamburg  aan  wal.  De  eerste  introductie  aldaar  was 
bij  eenen  heer  Klopstock,  broeder  van  den  dichter 
der  Messiade ^  die  insgelijks  in  de  buurt  van  Hamburg 
woonde.  Het  meest  interessante  bezoek  werd  dan  ook 
bij  den  laatste  gebracht.  Coleridge  heeft  daarvan  in 
zijne  brieven  uit  Duitschland,  ,,Satyrane's  letters"  ^,  eene 
levendige  beschrijving  gegeven.  Reeds  ten  huize  van 
den  Hamburgschen  heer  Klopstock  had  C.  met  be- 
langstelling gestaan  voor  een  buste  van  diens  broeder 
(maar  al  met  meer  belangstelUng  voor  een  portret 
van    Lessing).    De    kennismaking  met  den  bejaarden 

^)  Aloys  Brandl,  S.  T.  C.  und  die  engl.  Romantik,  Strassburg, 
K.  J.  Trübner  1886. 

2)  Biographia  Literaria  238. 
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en  wat  ziekelijken  dichter  zelf  in  zijn  zomerverblijf 
buiten  Hamburg  beantwoordde  echter  niet  geheel  aan 
de  gestelde  verwachtingen.  Coleridge  bracht  de  conver- 
versatie  op  de  Duitsche  Litteratuur.  Daarvan  bleek 
Klopstock  al  haast  even  weinig  te  weten  als  van  de 
Engelsche.  Vooral  Klopstock's  kennis  van  Milton,  met 
wien  hij  nog  al  eens  vergeleken  werd,  was  bevreemdend 
oppervlakkig.  Als  jongen  had  hij  met  een  proza-vertaling 
van  Milton  gedweept,  ermee  onder  zijn  kussen  ge- 
slapen, maar  tot  nadere  studie  van  Milton  zelf  was 
het  nooit  bij  hem  gekomen.  Klopstock  toonde  de 
levendigste  belangstelling  toen  zijn  Messias  ter  sprake 
kwam.  Met  verontwaardiging  sprak  hij  over  eene 
Engelsche  proza-vertaling  van  zijn  werk.  ,,Ik  zou 
wel  wenschen  dat  gij  eenige  der  beste  passages  van  den 
Messias  wildet  vertalen  en  mijn  eer  bij  uwe  landgenooten 
wreken" :  ,,it  was  the  liveliest  thing  he  produced  in  the 
whole  conversation".  De  conversatie  ging  dan  ook  zeer 
bezwaarlijk.  Klopstock  en  Wordsworth  spraken  in  het 
Fransch.  Met  Coleridge  zocht  KI.  een  paar  Engelsche 
volzinnen  te  wisselen,  maar  het  ging  nog  beter  in  het 
Latijn.  Toch  wilde  C.  daarom  Klopstock's  verdienste  niet 
gering  geschat  zien.  Klopstock's  dichtgave  achtte  hij  wel 
niet  hoog,  en  het  eert  Coleridge  daarvoor  reeds  een 
onbedorven  oog  te  hebben  gehad  toen  de  Messias  een 
wereldroem  genoot.  ^)  Evenwel  schrijft  hij  na  zijn  bezoek 
bij  Klopstock:  ,,Ik  zag  hem  aan  met  veel  ontroering. 
Ik  beschouwde  hem  als  den  eerwaardigen  vader  der 

^)  Coleridge  placht  Klopstock's  poëzie  te  ontleden  in  „morali- 
seerend  epigram  als  van  Young  —  bombast  van  Harvey  —  minu- 
tieuse  beschrijving  van  Richardson*'.  Hij  wees  met  zijn  scherp 
litterair  inzicht  aan,  waarin  het  „sublieme"  van  Klopstock  bestond  : 
dingen  erg  groot  te  maken  door  ze  in  tegenstelling  te  plaatsen 
met  groote  dingen,  voorgesteld  als  zeer  klein. 


72 


Duitsche  dichtkunst,  een  goed  man,  een  Christen,  74  jaar 
oud,  met  enorm  gezwollen  beenen,  toch  levendig,  vriende- 
lijk en  mededeelzaam.  Ik  voelde  mijn  oogen  vochtig 
worden".  Hem  hinderde  aan  KI.  de  gepoederde  pruik, 
dien  deze  nog  naar  de  mode  droeg.  ,,De  schrijver  van 
den  Messias  had  zijn  eigen  grijze  haar  moeten  dragen. 
Zijn  poeder  en  staartpruik  waren  voor  het  oog,  wat 
Mijnheer  Virgilius  voor  het  oor  zou  zijn." 

Coleridge  liet  het  bij  dit  ééne  bezoek  aan  KL,  maar 
nauwkeurig  deed  hij  zich  op  de  hoogte  houden  van  de 
verdere  bezoeken  die  Wordsworth  nog  bij  hem  bracht. 
Wordsworth's  aanteekeningen  daarover  nam  hij  in  zijne 
brieven  uit  Duitschland  op.  Die  aanteekeningen  zijn  ook 
merkwaardig  om  den  blik  dien  zij  openen  op  het  intel- 
lectueele  leven  in  Duitschland  in  die  dagen,  vooral  ook 
om  de  contemporaire  beoordeelingen  daarvan  die  zij 
bevatten.  Hoe  is  het  oordeel  der  geschiedenis  toch  soms 
zoo  heel  anders  dan  dat  van  tijdgenooten !  Klopstock 
zeide  ,,dat  Lessing  de  eerste  hunner  dramaturgen  was.  Hij 
sprak  welwillend  over  Goethe,  oordeelde  zijn  „Leiden 
des  jungen  Werther"  zijn  beste  werk,  beter  dan  eenig 
drama  van  hem.  Schiller's  Rauber  vond  hij  zoo  extra- 
vagant dat  hij  het  niet  kon  lezen.  Schiller's  werk  zou 
niet  lang  leven.  Bürger  was  een  waar  poëet,  zijn  werk 
zou  leven,  dat  van  Schiller  daarentegen  spoedig  zijn 
vergeten.  Wieland  was  een  smaakvol  schrijver,  een 
souverein  meester  van  de  taal  :  in  dat  opzicht  kon  Goethe 
niet  met  hem  worden  vergeleken."  Het  merkwaar- 
digste is  wel  Klopstock's  meening  over  Kant'')'.  ,,Kant's 
reputatie  was  in  Duitschland  aan  het  dalen.  Dit  ver- 
wonderde  hem   niet.   De  werken  van  Kant  waren  hem 

1)  geb  1724;  Kr.  d.  r.  Vernunft  1781;  Kr.  d.  prakt.  Vern. 
1788;  Kr.  d.  Urtheilskr.  1790;  Rel.  i.  d.  Gr.  d.  bl.  Vern.  1793; 
gest.  1804. 
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geheel  onbegrijpelijk.  Hij  was  door  de  Kantianen  zeer 
getemteerd.  Wolfï  was  de  eerste  metaphysicus  dien  zij 
.  in  Duitschland  hadden  gehad.  Wolff  had  volgelingen, 
maar  vormde  geen  secte.  Tot  het  optreden  van  Kant 
nu  een  15  jaar  geleden,  was  Duitschland  nog  door  geen 
wijsgeerige  secte  getemteerd,  maar  ieder  denker  had 
zijn  onderzoekingen  gedaan,  niet  gehinderd  door  de 
dogma's  van  een  meester.  Kant  echter  was  er  op  uit 
om  de  stichter  van  een  secte  te  worden^  en  hij  was 
erin  geslaagd.  Maar  de  Duitschers  begonnen  nu  weer 
tot  hun  zinnen  te  komen.  En  het  was  hem  aangenaam 
te  hooren  dat  Kant's  leer  tot  nog  toe  in  Engeland  nog 
maar  weinig  bewonderaars  had  gevonden  Hij  twijfelde 
ook  niet  of  de  Engelschen  bezaten  te  veel  gezond  ver- 
stand om  gedupeerd  te  worden  door  iemand  die  het 
gewone  menschenverstand  en  de  algemeene  kennis  zoo 
tart/' 

Coleridge  sprak  later  op  grond  van  eigen  ervaring, 
in  Duitschland  opgedaan,  dit  oordeel  van  KL  over  den 
invloed  van  Kant  toen  in  Duitschland  tegen.  „Klopstock's 
opmerkingen  over  den  eerwaardigen  wijze  van  Konings- 
berg zijn  naar  mijn  weten  beleedigend  en  onwaar  ;  en 
het  is  er  zoover  vandaan  dat  dit  stelsel  opgegeven 
wordt,  dat  er  op  al  de  Universiteiten  van  gansch  Duitsch- 
land niet  één  enkel  professor  is,  die  niet  of  een  Kan- 
tiaan  is  of  een  leerling  van  Fichte  (wiens  stelsel  op 
het  Kantiaansche  is  gebouwd  en  de  waarheid  ervan 
vooronderstelt^  of  ten  minste,  hoewel  een  tegenstander 
van  Kant  in  diens  theoretische  beschouwingen,  diens 
systeem  van  zedekunde  toch  geheel  of  gedeeltelijk  heeft 

^)  Inderdaad  was  eerst  sinds  1796  door  Nitsch  (F.  A.),  View 
of  Kant's  Principles,  en  in  1798  door  Willich  (A.  F.  M.),  Ele- 
ments  ot  the  Critical  Philosophy,  de  kennis  van  de  Kantiaansche 
phiiosophie  in  Engeland  ingeleid. 
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omhelsd,  en  zijne  nomenclatuur  voor  een  goed  deel 
heeft  overgenomen."  ^) 

Uit  een  en  ander  blijkt  tevens  dat  voor  Coleridge 
Kant's  philosophie,  al  was  zij  nog  lang  geen  voorwerp 
van  zijn  studie  (in  Duitschland  zelfs  minder  dan  elders) 
toch  toen  reeds  zijn  aandacht  trok.  In  de  gesprek- 
ken der  Engelsche  poëeten  met  Klopstock  vormde  zij 
blijkbaar  een  belangrijk  onderwerp.  En  haar  beteekenis 
in  Duitschland  ontging  Coleridge  niet.  Maar  studie 
van  haar  maakte  hij  niet,  zelfs  niet  waar  hij  er  nu  de 
gelegenheid  voor  had  —  laat  staan  dat  zij  het  was  die 
hem  eigenlijk  de  Duitsche  reis  had  doen  ondernemen, 
zooals  wel  eens  wordt  voorgesteld. 

Coleridge  vertrok  van  Hamburg  naar  Ratzeburg  (bij 
Lübeck),  waar  hij  vier  maanden  zijn  intrek  nam  bij  den 
,,Pfarrer",  om  de  taal  te  leeren.  Schilderijtjes  heeft  hij 
in  zijn  brieven  geteekend  van  het  leven  in  diens  gezin 
en  vriendenkring,  van  het  Duitsche  ,,Weihnachtsfest" 
dat  hij  daar  meemaakte,  en  van  het  schaatsenrijden  op 
het  Ratzeburger  meer;  cultuur-historische  beteekenis 
hebben  die  genre-stukjes  in  Satyrane's  Letters.  ^)  Van 
Ratzeburg  uit  bezocht  hij  ook  Lübeck  met  zijn  kerken. 
En  naar  aanleiding  daarvan  opent  hij  ons  ook  een  kijkje 
op  het  godsdienstig  leven  van  Duitschland  in  den  tijd  van 
het  Rationalisme.  ,, Scheen  in  Hamburg  in  het  geheel 
geen  religieus  leven  te  zijn  —  in  Lübeck  was  het 
beperkt  tot  de  vrouwen.  De  mannen  schijnen  er  voor- 
bestemd te  zijn  om  in  de  toekomende  wereld  van  hunne 
vrouwen  gescheiden  te  zullen  zijn."  ^)  ,,De  godsdienstige 
toestand  van  Duitschland  was  toen  werkelijk  ontzettend. 
Ik  ontmoette  geen  enkel  geestelijke  die  een  Christen 

^)    Biogr.  Liter.  269. 

^)    the  Friend  of  S.  T.  C.  243/4.  (Zie  Bibliographie). 
')    Biogr.  Liter.  269. 
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was.  Ik  vond  hoogleeraren  aan  de  Universiteiten,  die 
tegen  de  meest  essentieele  punten  van  het  Evangelie 
voorlezingen  hielden,  bv.  Paulus,  wiens  streven  was  om 
alle  wonderen  op  te  lossen  in  natuurlijke  werkingen;  en 
deze  beschouwingen  vormden  den  besten  weg  tot  ker- 
kelijke promotie."  ^) 

Van  Ratzeburg  begaf  Coleridge  zich  toen  naar  Göt- 
tingen  om  er  aan  de  Universiteit  te  studeeren.  Hij  volgde 
er  echter  niet  de  voorlezingen  van  Bouter wek  over  Kant 
noch  eenig  philosophisch  college.  Meer  trok  zijn  aandacht 
het  theologisch  onderwijs,  en  de  opkomende  Bijbelcritiek 
daarin.  Al  volgde  hij  ook  dat  onderwijs  niet,  hij  liet  zich 
toch  de  dictaten  van  de  O.  T. -colleges  van  J.  G.  Eichhorn 
leenen,  en  trad  met  dezen  in  persoonlijke  gedachten- 
wisseling,  disputeerde  met  hem  over  de  ^,Evidences"- 
theologie  van  het  Engelsche  supranaturalisme  College 
geloopen  heeft  Coleridge  vooral  bij  Prof.  Blumenbach  in 
physiologie  en  natuurlijke  historie.  Coleridge  bezat  zijn 
leven  lang  eene  bijzondere  voorliefde  voor  de  natuur- 
kundige wetenschappen,  voor  scheikunde  en  natuurphi- 
losophie,  —  eene  opmerkelijke  verwantschap  hierin 
betoonende  b.v.  met  Goethe.  Maar  voor  alle  dingen  be- 
studeerde hij  in  Göttingen  de  Duitsche  Letterkunde. 
Deze  studiën  vatte  hij  wijd  op.  Hij  leerde  Gothisch,  copi- 
eerde  stukken  uit  de  Middeleeuwsche  litteratuur  der 
Minnezangers,  werkte  zich  zelfs  door  de  ^Meistersinger" 
tot  op  Hans  Sachs,  verzamelde  bouwstoffen  voor  eene 
Geschiedenis  van  de  Duitsche  Litteratuur,  die  hij  dacht 
te  schrijven  als  inleiding  op  een  leven  van  Lessing  of 
zelfs  op  een  volledige  vertaling  van  diens  werken.  Want 
Lessing  had  zijn  levendigste  belangstelling  gaande  ge- 
maakt. Reeds  in  Ratzeburg  had  hij  drie  biographieën 

^)    Table  Talk,  23  April  181 1,  pag.  297. 
^)    cf.  pag.  16/17  van  dit  boek. 
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over  hem  gelezen  en  eene  levensbeschrijving  eruit  op- 
gesteld. „Te  Göttingen  v^il  ik  zijne  werken  achtereen- 
volgens lezen  naar  de  jaren  waarin  zij  zijn  geschreven, 
en  mij  op  de  hoogte  stellen  van  de  controversies, 
religieuse  en  litteraire,  die  erdoor  zijn  veroorzaakt."  ^) 
Voor  zijn  vertrek  uit  Duitschland  bracht  hij  opzettelijk 
nog  eenige  dagen  te  Wolfenbüttel  door,  om  in  loco 
onderzoekingen  te  doen  naar  den  Anonymen  Auteur  dier 
Fragmenten  die  in  Duitschland  zulk  eene  beweging  hadden 
veroorzaakt.  Nog  lang  na  zijn  terugkeer  in  Engeland 
bleef  dit  Lessing-plan  hem  bezig  houden,  al  werd  het 
ook  nooit  uitgevoerd. 

Ook  uit  de  lijsten  der  Göttinger  bibliotheek  blijkt  dat 
Coleridge  vooral  litteraire  en  philologische  studiën  maakte. 
Geen  enkel  philosophisch  boekwerk  werd  door  hem  op- 
gevraagd. Toch  blijkt  dat  ook  in  Göttingen  belangstelling 
in  metaphysische  vragen  een  onderstrooming  in  zijn 
geest  vormde.  Een  paar  zijner  studiegenooten  te  Göttingen, 
de  Engelschen  Dr.  Carlyon  en  Parry,  schreven  Mémoires 
over  Coleridge's  verblijf  aldaar.  Zij  spreken  van  een  geest 
driftigen  kring,  die,  geboeid  door  Coleridge's  phaenome- 
nale  gave  van  converseeren,  zich  om  hem  vergaderde 
en  verwonderd  toeluisterde  naar  zijne  metaphysische 
elucidaties  en  „discourses  on  religieus  topics  for  an  hour," 
Coleridge's  philosophische  inzichten  werden  behagelijk 
geacht  in  vergelijking  met  de  kille  speculaties  der  Duit- 
sche  wijsgeeren,  die  hij  dwong  achtereenvolgens  al  hunne 
bolwerken  te  verlaten  Zeer  viel  op  zijne  hberaliteit 
ten  opzichte  van  afwijkende  meeningen  en  leeringen.  De 
meest  geavanceerde  these  kon  hem  niet  uit  zijn  kalmte 

^)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  270. 

^)  Men  zegt  dat  hij  zelfs  Eichborn  zoo  in  het  nauw  bracht 
met  zijne  argumenten,  dat  deze  hem  en  zijnen  argumenten  de  deur 
ontzegde. 
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brengen.  Geklaagd  werd  echter  over  de  veelheid  zijner 
onderwerpen  en  de  abstruse  natuur  zijner  bespiegelingen 
(extra  hominem  positas),  over  mysticisme  in  zijne  meta- 
physica  en  over  „remoteness  of  his  ordinary  topics  from 
human  comprehension." 

Tusschen  deze  regels  door  merken  wij  op,  wat  zijne 
brieven  uit  dezen  tijd  bevestigen,  dat  Coleridge  al  bewuster 
eene  apologetische  positie  gaat  innemen.  Niet  zonder  invloed 
hierop  was,  evenals  vroeger  reeds,  zijn  eigene  levens- 
ervaring in  dagen  van  smart  en  lijden.  Nauwelijks  was 
hij  in  Duitschland  of  er  bereiken  hem  verontrustende  be- 
richten over  de  gezondheid  van  zijn  jongste  kind  Berkeley. 
Hij  zweeft  tusschen  hoop  en  vrees.  Eindelijk  bereikt 
hem  de  tijding  dat  het  kind  gestorven  is.  Dit  schijnt 
hem  zeer  te  hebben  aangegrepen.  In  de  brieven^  daar- 
over aan  zijn  vrouw  en  vrienden  geschreven,  spreekt 
een  zeer  diep  religieus  gevoel  ^),  een  zeer  positieve  ver- 
wachting van  toekomstig  leven,  van  individueel  voort- 
bestaan. Het  doet  hem  in  dit  opzicht  afwijken  van 
Priestley's  leer.  ,,Ik  moet  bekennen  dat  ik  hoe  meer  ik 
hierover  nadenk,  des  te  meer  ontevreden  word  met  de 
leeringen  van  Priestley.  Hij  bouwt  de  geheele  en  eenige 
hoop  op  toekomstig  leven  op  de  woorden  en  wonderen 
van  Jezus  —  maar  betwijfelt  of  ontkent  toch  het  voort- 
bestaan van  kinderen  —  alleen  omdat  hij  in  overeen- 
stemming met  zijn  eigen  materialistisch  systeem  niet 
kan  inzien  hoe  zij  bewust  kunnen  gemaakt  worden. 
Maar  Jezus  heeft  verklaard  dat  allen  die  in  de  graven 
zijn  zullen  opstaan  —  en  dat  zij,  die  zullen  opstaan  tot 
verdere  ontwikkeling,  allen  moeten  zijn  als  het  kind  dat 
Hij   in  zijne   armen  hield  en  zegende.   En  al  was  de 

^)  Letters  I  283  :  »A  parent  is  a  fable  of  which  the  moral  is 
God."  Opmerkelijk  dat  hij  in  dit  verband  ook  een  woord  van 
Pascal  aanhaalt.  Begint  hij  zich  apologeet  te  voelen  als  deze  ? 
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Mensch  Jezus  nooit  in  deze  wereld  verschenen,  zoo  ben 
ik  toch  Quaker  genoeg  om  te  gelooven  dat  in  het  hart 
van  ieder  mensch  de  Christus  zich  zou  hebben  geopen- 
baard, de  Macht  van  het  Woord"  Reeds  kondigt  hier 
zich  aan  wat  het  middel  zal  zijn  waardoor  Coleridge 
eens  wetenschap  en  geloof,  philosophie  en  orthodoxe 
kerkleer  zal  trachten  te  verzoenen :  zijne  dynamische 
philosophie,  zijn  Logo-sophia.  Ook  verdient  de  opmerking 
over  zijn  voorliefde  voor  de  Quakers  in  het  voorbijgaan 
aandacht.  Coleridge  zal  de  betuiging  dezer  voorUefde 
voor  de  Quakers  zijn  leven  lang  herhalen.  Hun  beschou- 
wing van  het  Christelijk  geloof  als  leven,  innerlijke  ver- 
lichting, in  geest  en  in  waarheid,  niet  in  leer  noch  in 
ceremoniën  van  eeredienst  bestaande,  was  hem  sympathiek 
aan  ,,the  Friends",  al  miste  hij  bij  hen  te  veel  alle  speculatie 
om  zich  bepaald  bij  hen  aan  te  sluiten.  En  met  deze 
sympathie  voor  de  Quakers  strookt,  dat  hij  in  deze 
dagen  bij  alle  neiging  tot  eene  apologetische  positie 
toch  vurig  anti-clericaal  blijft.  Thans  als  voorheen  heeft 
^,the  priesthood"  ^)  zijn  volkomen  antipathie. 

Tot  JuH  1799  bleef  Coleridge  in  Duitschland.  Het 
bevreemdt  dat  hij  geen  moeite  deed  om  met  het  midden- 
punt der  nieuwere  Duitsche  litteratuur,  met  Weimar 
of  Jena  in  aanraking  te  komen.  Of  zijn  geestdrift  voor 
Schiller  al  taande  ?  ^)  Goethe's  grootheid  heeft  hij  zijn 
leven  lang  slechts  noode  erkend.  Doch  het  kan  wezen 
dat  slechts  bezwaren,  aan  de  reis  verbonden,  hem  weer- 
hielden veel  verder  dan  Göttingen  te  gaan.  Wel  deed 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  I  286. 
3)  Letters  of  S.  T.  C.  I  323. 

2)  Oct.  1800  schrijft  hij  aan  D.  vStuart:  „De  gedachte,  mij  aan 
Schiller  voor  te  stellen,  ging  mij  wel  eens  door  het  hoofd  maar 
slechts  voorbijgaand.  Ik  voelde  geen  neiging  om  20  mijlen  om 
te  reizen  ten  einde  hem  te  ontmoeten." 
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hij  van  daaruit  de  klassieke  Harz-tour  naar  den  Broeken, 
in  eene  stemming  verwant  aan  de  ^jgenialische"  waarin 
een  Goethe  zijne  „Harzreise"  maakte.  In  de  vreemde- 
lingenboeken  der  hotels  schreef  hij  zijn  naam  met  dichter- 
lijke bijschriften  ^).  Op  die  tour  vooral  verbaasde  hij  zijne 
medereizigers  door  den  stroom  zijner  welsprekendheid, 
,,flumine  torrentior",  zich  bewegend  ,,van  de  gevangen- 
schap der  volken  tot  het  aanstaand  millennium",  eene 
spraakzaamheid  alleen  door  honger  of  vermoeienis  te 
onderbreken. 

Zijn  afscheid  van  Duitschland  vierde  hij  bij  Prof. 
Blumenbach.  De  toasten  bij  het  daar  te  zijner  eere  ge- 
geven souper  beantwoordde  hij  in  vloeiend  Duitsch, 
schoon  met  een  ,,execrable  accent".  Met  kisten  boeken, 
en  daaronder  nu  vooral  werken  van  Duitsche  philosophie, 
scheepte  hij  zich  in.  Vol  groote  en  diepgaande  plannen 
kwam  hij  in  Nether-Stowey  terug.  De  boeken  over  meta- 
physica  had  hij  gekocht  „met  het  oog  op  het  ééne  groote 
werk  waaraan  hij  nu  in  stilte  de  eerstelingen  zijns  geestes 
hoopte  te  wijden"  Zijn  ^^magniim  opus''  hooren  wij  hem 
hier  het  eerst  aankondigen.  Bedoeld  is  zijn  apologetisch 
werk  tot  verzoening  van  geloof  en  weten,  waaraan  hij 
inderdaad  het  beste  van  zijn  leven  zal  wijden,  doch  dat 
hij  niet  zal  voltooien,  al  zijn  de  bouwstoffen  die  hij  er- 
voor verzamelde  en  wat  hij  ervan  afwerkte,  intuïties 
van  onschatbare  waarde. 

De  boeken  over  philosophie  die  hij  meebracht,  werden 
echter  voorloopig  nog  niet  gelezen.  Ook  het  Lessing- 
plan  werd  vooreerst  uitgesteld.  Hij  wilde  een  epos  over 
Mohammed  schrijven,  maar  ook  dat  bleef  plan.  Het 
gevaar  van  zijn  wijde  gedachtenvlucht  bij  geringe  wils- 

^)  Miscellanies  of  S.  T.  C.  187  (zie  Bibliographie).. 
2)  Cottle,  Reminiscenses  pag.  316/17,  Letter  of  S.  T.  C.  to  J. 
Wedgwood. 
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sterkte  begon  zich  al  te  doen  gevoelen.  Dat  zijn  Duitsche 
reis  nog  een  concreet,  aanwijsbaar  resultaat  heeft  opge- 
leverd in  zijn  algemeen  bewonderde  vertaling  van  Schiller's 
Wallenstein  is  niet  te  danken  aan  zijn  eigen  initiatief. 
De  uitgever  Longman  had  een  manuscript  van  den  Wal- 
lenstein gekocht  van  den  uitgever  Bell,  die  het  op  zijn 
beurt  had  verworven,  niet  van  Schiller  zelf,  maar  van 
diens  uitgever  Cotta,  In  Schiller's  ,,Briefwechsel  mit 
Cotta"  (pag.  396/8,  405,  424)  is  er  sprake  van  deze 
transactie.  Longman  bood  Coleridge  dit  manuscript  ter 
vertaling  aan.  In  zes  weken  heeft  Coleridge  eene  ver- 
taling ervan  gemaakt  die  zeer  wordt  geroemd,  eene 
vertaling  van  poëzie  in  poëzie,  volgens  sommigen  zelfs 
het  origineel  te  boven  gaande.  Coleridge  wilde  er  aan 
doen  voorafgaan  een  Essay  over  Schiller's  genius.  Het 
bleef  echter  bij  eene  waardevolle  Voorrede.  Men  moet 
hieruit  echter  niet  opmaken  dat  Coleridge  nog  een 
onvoorwaardelijk  bewonderaar  van  Schiller  was.  De 
vertaling  volbracht  hij  al  zuchtende.  Om  het  zich 
gemakkelijk  te  maken,  liet  hij  de  onmisbare  inleiding 
,,Wallenstëin's  Lager"  onvertaald.  ,,Das  Erhabene"  in 
Schiller's  dichttrant  had  al  niet  meer  ^zijn  volle  sym- 
pathie. Schiller's  ,,Rauber"  bleef  hij  wel  als  een 
rassig  product  van  Schiller's  genius  beschouwen,  maar 
voor  de  gebreken  van  dit  stuk  was  hij  niet  meer  blind. 
Hij  noemde  het  een  voorbeeld  van  „the  material  su- 
blime."  ^)  Shakespeare  bereikte  met  het  laten  vallen  van 
een  zakdoek  meer  dan  Schiller  met  een  toren  en  een 
heele  stad  in  vlammen.  En  op  Schiller's  latere  werken 
achtte  hij  den  invloed  van  Goethe  verderfelijk.  Die  maakte 
Schiller  onzeker  in  zijne  kunst-principes,  zoo  in  de  ^,Braut 
von  Messina"  met  hare  karakterlooze  navolging  van  de 


^)    Table  Talk   15  ;  Lect.  on  Shakesp.  530  (zie  Bibliographie). 
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Grieksche  tragedie-koren  Niettemin  voorspelde  hij  aan 
wSchiller  grooter  invloed  dan  aan  Goethe  zelf.  Van  Goethe 
kon  hij  maar  geen  goed  zeggen,  al  bezat  hij  al  spoedig 
een  exemplaar  van  Goethe's  Faust-fragment  en  vermocht 
hij  zich  aan  de  bekoring  daarvan  moeilijk  te  onttrekken. 

Coleridge's  voornaamste  bezigheid  na  zijn  terugkeer 
bestond  in  journalistieken  arbeid.  Daniël  Stuart  zocht 
hem  aan  tot  medewerking  aan  ,,the  Morning  Post". 
Coleridge  bezat  door  zijne  veelzijdigheid  groote  gaven 
voor  de  journaHstiek.  Het  aantal  abonné's  der  Morning 
Post"  verdubbelde  onder  Cöleridge's  medewerking.  Mr. 
Stuart  bood  hem  tegen  vaste  medewerking  aandeel 
in  zijne  bladen  aan.  Coleridge  kon  zich  daardoor  een 
jaarlijksch  inkomen  van  2000  £  verzekeren.  Maar  wederom 
onttrok  hij  zich  aan  de  mogelijkheid  van  een  vasten 
werkkring.  Hij  sloeg  het  aanbod  af,  daar  hij  ,,niet  kon 
opgeven  zijn  liefde  voor  het  landleven  en  voor  het  lezen 
van  oude  folianten."  Coleridge  ging  met  Wordsworth 
een  tocht  maken  door  het  romantische  ^^Lakes-district 
(Cumberland,  Noord-Engeland).  Wordsworth  vestigde 
er  zich  in  Grasmere,  —  Coleridge  huurde  er  te  Keswick 
de  helft  van  Greta-HalL  In  de  beste  geestelijke  en 
lichamelijke  conditie  verhuisde  hij  met  zijn  gezin  erheen 
in  Juli  1800.  De  Lamb's,  bij  hun  bezoek  aan  hem, 
vinden  hem  daar  in  dichterlijke  stemming,  verrukt  over 
het  natuurschoon  dat  reeds  vanuit  zijn  huis  was  te  genieten. 
Brieven  van  hem  zelf  over  bergtoeren,  in  den  omtrek 
gemaakt,  laten  hem  ons  zien  in  de  romantiek  van  een 
echt  dichter  uit  den  genie-tijd. 

Doch  al  spoedig  begint  zich  daar  een  schaduw  over 
Cöleridge's  leven  uit  te  breiden.  In  een  zenuwlijden 
verbindt  zich  een  lichaamslijden  met  een  zielelijden.  Reeds 


^)  Table  Talk  192. 
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in  zijn  jeugd  had  hij  door  eenige  onvoorzichtigheden  van 
te  slapen  onder  den  blooten  hemel  en  van  te  zwemmen 
met  kleederen  aan  en  die  op  zijn  lichaam  te  laten  dro- 
gen, geleden  aan  rheumatische  koortsen.  Het  vochtige, 
regenachtige  Lakes-district,  en  vooral  het  oude,  kille  Greta- 
hall  was  voor  zijn  gestel  daarom  verderfelijk.  Dan  was 
de  keerzijde  van  zijne  groote  sensitiviteit  eene  uiterste 
gevoeligheid  van  zijn  zenuwleven,  en  die  vlagen  van 
melancholie,  vage  gevoelens  van  onzaligheid,  van  vreeze 
en  angsten,  die  daarmee  meest  samenhangen.  Om  nu 
aan  het  een  en  het  ander  met  zijn  zwakken  wil  te  ont- 
wijken, begon  hij,  zichzelf  medicineerende,  laudanum  in 
te  nemen.  Laudanum  is  echter  opium,  een  middel  erger 
dan  de  kwaal.  Coleridge  begon  ziek  te  worden.  Van 
klachten  over  slechte  gezondheid  zijn  voortaan  zijne  brie- 
ven vol  tot  aan  zijn  einde. 

In  dezen  toestand  van  ziekelijkheid  nam  zijn  liefde 
voor  natuur  en  poëzie  af,  maar  werd  de  philosoof  in  hem 
geboren,  In  de  ,,Ode  to  Dejction"  ^)  klaagt  hij  dat 

„each  visitation 
suspends  what  nature  gave  me  at  my  birth: 
my  shaping  spirit  of  Imagination." 

In  deze  ode  meende  hij  de  dichtkunst  reeds  vaarwel 
te  moeten  zeggen,  met  weemoed  betreurende  dat  zijn 
philosophische  neiging  die  toen  ontwaakte,  en  die  door 
hem  gekoesterd  werd  omdat  zij  hem  ontvoerde  aan  de 
pijnen  die  door  poëtische  productie  slechts  vermeerderd 
werden,  hem  aan  zijn  dichter-bestemming  geheel  ontrouw 
zou  maken.  Dit  is  de  zin  van  de  veel  geciteerde  regels  : 

and  haply  by  abstruse  research  to  steal 
from  my  own  nature  all  the  natural  man ;  — 


1)  Poems  of  S.  T.  C.  II,  142. 
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this  was  mij  sole  resource,  my  only  plan  : 
till  that  which  suits  a  part  infects  the  whole, 
and  now  is  almost  grown  the  habit  of  my  soul. 

Maar  hij  dacht  ook  wel  anders  over  deze  zijn  geboorte 
als  philosoof,  hoopvol  er  het  bereiken  van  zijn  ware 
bestemming  in  aanschouwende,  en  vermoedende  dat  wat 
in  hem  zoo  opdoemde^  van  verstrekkende  beteekenis  zou 
zijn.  In  die  stemming  schreef  hij  Fèbr.  1801  aan  Sir 
H.  Davy,  den  natuurkundige  „Ik  ben  krachtig  begonnen 
te  denken  gedurende  mijn  ziek-zijn,  zoodat  ik  niet  kan 
zeggen  dat  mijn  lange  doorwaakte  nachten  voor  mij  ge- 
heel verloren  zijn.  Het  onderwerp  van  mijne  meditaties 
is  geweest  de  verhouding  van  gedachten  tot  dingen;  in 
de  taal  van  Hume,  van  ideeën  tot  indrukken  der  zinnen. 
Ik  mag  naar  waarheid  beschreven  worden  in  de  woorden 
van  Descartes  :  ik  was  „res  cogitans,  id  est,  dubitans, 
affirmans,  negans,  pauca  intelligens,  multa  ignorans,  volens, 
nolens,  imaginans  etiam,  et  sentiens."  Ik  vlei  mijzelf  dat 
gij  geen  geringe  vreugde  zult  hebben  aan  het  resultaat 
van  deze  overpeinzingen,  hoewel  ik  u  (in  sommige  punten) 
een  verklaarden  tegenstander  verwacht  te  vinden."  ^)  Want 
dit  was  het  resultaat  van  zijne  wijsgeerige  intuities  :  een 
versterkt  besef  van  de  zelfstandigheid  van  den  mensche- 
lijken  geest  bij  het  proces  der  menschelijke  kennis,  een 
beslist  verlaten  van  het  Empirische  standpunt  in  dezen. 
Zijne  oppositie  tegen  Locke  en  diens  school  neemt  vasten 
vorm  aan.  Hij  wil  een  boek  schrijven  over  de  onverdiende 
verdiensten  van  Locke,  Hobbes  en  Hume,  mijne  voor- 
gangers van  Aristoteles  tot  Kant."  Hij  begint  de  bewe- 
ring dat  Locke's  systeem  al  veel  beter  bij  Descartes 
gevonden  wordt.  Hij  is  bezig  de  boeken  van  Locke, 
Hume  en  Hobbes  te   verbranden  onder  dén  neus  van 


^)    Letters  of  S.  T.  C.  I,  347. 
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Duns  Scotus^  wiens  werken  hij  uit  een  bibliotheek  heeft 
gehaald.  Hij  wil  den  ouden  Scholasticus  weer  op  zijn 
voeten  zetten.  Hij  heeft  in  twee  dagen  achter  elkander 
uitgelezen  van  Giordano  Bruno^  den  neoplatonischen 
pantheïst,  diens  werken  „de  Immenso  et  Innumerabili, 
De  la  causa,  principio  et  uno."  ^)  Deze  kennismaking 
kwam  de  rij  zijner  vereerden  onder  Platonici  en  Mystici, 
die  bij  Jakob  Boehme  een  oogenblik  opgehouden  had, 
voortzetten.  Aan  de  andere  zijde  vallen  vroeger  vereerde 
grootheden  weg,  met  Priestley  nu  ook  Hartley,  Maart  1801 
schrijft  hij  aan  Thomas  Poole  te  Netherstowey  :  de  tus- 
schentijd  sinds  mijn  laatsten  brief  is  door  mij  gevuld  met 
de  meest  intense  studie.  Indien  ik  mij  niet  geheel  be- 
drieg, heb  ik  niet  alleen  volkomen  ontward  de  begrippen 
van  ruimte  en  tijd,  maar  ook  omvergeworpen  de  leer 
der  associatie  naar  Hartley,  en  daarmee  alle  irreligieuse 
metaphysica  der  moderne  ongeloovigen  —  in  het  bijzonder 
de  leer  van  het  determinisme.  ^)  Hartley's  associatie-leer 
wierp  hij  omver  door  het  inzicht  dat  het  associeerende 
niet  zit  in  de  voorstellingen  zelf,  maar  in  den  voorstel- 
lenden geest,  en  wel  in  het  emotionale  gedeelte  van  den 
geest,  onder  welk  aspect  de  zelfstandigheid  des  geestes 
zich  in  deze  dagen  voornamelijk  aan  hem  voordeed. 
Schitterend  is  het  beeld  waarin  hij  deze  intuïtie  aan 
Southey  (Aug.  1803)  duidelijk  maakt  :  ideeën  roepen 
net  zoo  min  ideeën  op,  in  zooverre  zij  ideeën  zijn,  als 
de  bladeren  in  een  bosch  elkanders  beweging  veroor- 
zaken. De  wind  is  het  die  door  hen  heen  vaart  —  dat 
is:  de  ziel,  de  gevoelstoestand."  ^)  De  ziel,  „the  state  of 
feeling,  —  opvallend  is  deze  gelijkstelling  en  de  aandacht 
die   hij   in  deze  dagen  aan  het  gevoel  geeft.  Hij  zoekt 

1)  Anima  Poetae,  pag.  16.  (Zie  Bibliographie). 

2)  Letters  of  S*.  T.  C.  I.  348. 
»j    Letters  of  S.  T.  C.  I,  428. 
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naar  het  kenmerkende  van  het  besef  waarin  de  mensche- 
lijke  geest  zich  van  zijn  zelfstandigheid  in  het  proces 
van  het  kennen  bewust  wordt.  Hij  kwam  tot  de 
erkentenis  dat  de  meest  oorspronkelijke  waarneming  van 
werkelijkheid  is  van  den  aard  eener  onmiddellijke  intuitiey 
waarin  gedachte  en  gevoel  zijn  samengesmolten.  Toch 
stijgt  het  rationeele  element  in  deze  legeering  al  met 
grooter  duidelijkheid  boven  het  emotionale  uit.  „Concep- 
tions  as  they  recede  from  the  distinctness  of  idea,  approx- 
imate  to  the  nature  of  feeling,  and  gave  thereby  a  closer 
and  more  immediate  affinity  with  the  appetites,"  heet  het 
elders.  De  idee  begint  op  te  stralen  uit  de  gekleurde 
wolkenbeelden  der  imaginatie,  waarin  Coleridge  zich  het 
eerst  het  scheppend  vermogen  zijns  geestes  bewust  werd. 
Maar  het  is  nog  eerst  een  begin  dier  opstraling  van  zijne 
^,reason"-intuitie  uit  zijne  intuitie  van  het  wezen  der 
imaginatie.  De  vragen  naar  het  wezen  der  imaginatie 
houden  hem  nog  vooral  bezig,  zijn  inzichten  in  het  wezen 
der  imaginatie  verdiepen  zich^  zijn  oordeel  over  de  beteeke- 
nis  dezer  intuitie  verheldert  zich.  „In  de  waarneming  van 
schoonheid  projecteert  de  ziel  zich  zelf  in  de  uiterlijke 
vormen  der  natuur  en  bekleedt  ze  met  haar  eigen  leven. 
Maar  het  zou  een  ongerechtvaardigde  conclusie  zijn  dat 
de  schoonheid  daarom  geheel  subjectief  is.  De  vraag 
rijst  nu :  wat  is  de  grond  van  deze  sympathie  tusschen 
het  natuur-symboöl  en  den  interpreteerenden  geest  ? 
Antwoord  :  de  natuur  heeft  met  den  menschelijken  geest 
deel  in  een  gemeenschappelijk  geestelijk  leven.  Zoo 
naderde  Coleridge  van  het  gebied  der  aesthetica  het 
probleem  dat  Plato  naderde  van  het  wijder  gebied  der 
wijsbegeerte  :  wat  is  de  oorzaak  der  coïncidentie  van 
natuur  en  geest  ?  En  C.  beantwoordde  het  in  Platonischen 
geest :  in  een  gemeenschappelijken  grond  van  natuur  en 
geest.  Hoe  Coleridge  tot  dit  Platonisch  inzicht  doordrong 
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van  het  gebied  der  poëtische  imaginatie,  hoe  zijn  distrust 
of  any  system  which  ignores  the  essential  activity  of  the 
mind  in  experience",  zijne  hoofdpositie  in  de  philosophie, 
ontsprong  uit  zijn  ervaringen  als  produceerend,  scheppend 
genie,  moge  ten  overvloede  blijken  uit  de  beteekenis 
die  hij  hecht  aan  eén  plan  tot  een  essay  ,,Concerning 
Poetry^  and  the  nature  of  the  pleasures  derived  from  it :" 
„I  am  sure  that  if  I  write  what  I  ought  to  do  on  it,  the 
work  would  supersede  all  the  books  of  metaphysicSj  and 
all  the  books  of  morals  too."  ^) 

Het  is  niet  toevallig  dat  wij  hier  Coleridge  met 
Plato  in  verband  brachten.  Hij  verklaart  zelf  dat  in 
dezen  tijd  hem  diep  interesseerde  de  Hebreeuwsche,  de 
Christelijke  en  de  Platonische  Theologie'^)  Ook  de  Hebreeuw- 
sche  en  de  Christelijke  Theologie,  Theologie  in  het  alge- 
meen in  sterk  toenemende  mate.  Hij  voelt  in  theologicis 
zelfs  het  vroomste  Deisme,  het  Deisme  van  een  Newton 
verre  onder  zich.  ^)  Hij  wil  een  critiek  schrijven  over 
Paley's  Natural  Theology.  Ook  het  Godsbegrip  der  Unita- 
riërs verlaat  hij  met  toenemende  bewustheid.  God  is  hem 
,,de  Eeuwige  en  Alomtegenwoordige,  in  wien  wij  en  alle 
dingen  leven,  bewegen  en  zijn^  niet  waren  zooals  het 
koude  systeem  der  Newtoniaansche  Theologie  het  voor- 
stelt, en  ook  de  Unitarische  Theologie  het  zich  denkt, 
met  haar  vereering  van  een  Jehovah,  in  de  anthropo- 
morphe  attributen  van  tijd  en  opeenvolgende  gedachten, 
een  Persoon^  van  wien  wij  ons  bestaan  verkregen^  niet 
in  wien  wij  ons  wezen  ^)  Hij  belijdt  als  een  artikel 

zijns  geloofs  dat  hem  het  naast  aan  zijn  hart  ligt  —  de 
bron  van  al  zijn   moreele   en  religieuse  gevoelens  en 

^)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  347. 
^)  Letters  I,  405/6. 

Letters  1,  406. 
^}  Letters  L  40Ó,  415. 


87 


vertroostingen  —  de  absolute  Onpersoonlijkheid  van  de 
Godheid.  Dit  bereidt  bij  hem  den  weg  voor  een  later 
aanvaarden  van  de  Trinitarische  Godsbeschouwing.  Reeds 
schrijft  hij  :  „wanneer  wij  in  de  Godheid  de  drie  per- 
sonen schrappen  enkel  door  er  twee  weg  te  nemen,  dan 
spreken  wij  misschien  begrijpelijker,  maar  voelen,  vrees 
ik,  niet  religieuser  —  want  God  is  een  Geest  en  moet 
in  den  geest  aangebeden  worden."  ^) 

De  verwantschap  dezer  ontwikkeliug  van  Coleridge's 
godsbegrip  met  de  Platonische,  Neoplatonische  en 
Mystische  Theologie  is  duidelijk.  Het  verwondert  ons 
niet  te  hooren  dat  hij  in  deze  dagen  Plato  bestudeert. 
En  iedere  geest  van  Platonischen  stempel  interesseert 
hem.  Müton  is  hem  een  Platonische  geest.  Hoe  weinig 
hebben  Milton's  commentatoren  partij  getrokken  van 
Plato's  geschriften,  Milton's  lievelingsstudie!  Veel  raadsel- 
achtige plaatsen  in  Milton's  werken  vinden  haar  ver- 
klaring in  Milton's  platoniseerenden  geest.  Zoo  interesseert 
hem  ook  Scotus  Ertgena,  dien  hij  naast  Thomas  Aquinas 
gelezen  heeft  met  groote  vreugde  en  vrucht.  Scotus 
Erigena  in  hem  duidelijk  de  moderne  stichter  van  de 
school  van  het  Pantheisme  ;  hij  definieert  de  godheid  uit- 
drukkelijk als  „quae  fit  et  facit,  et  creat  et  creatur," 
en  verklaart  herhaaldelijk  dat  schepping  is  manifestatie. 
Hij  was  een  Platonist  meer  dan  een  Aristoteliker. 
Coleridge  sympathiseerde  met  heel  deze  geestesrichting 
van  Platonisme,  Neoplatonisme,  Mystiek  en  Pantheisme, 
niet  omdat  hij  een  Pantheist  was,  maar  omdat  heel 
deze  geestesrichting  tegenover  het  enge,  koude,  doode 
Godsbegrip  van  het  Deïsme  eene  Godsidee  mogelijk 
maakte  waarin  God  en  wereld  in  levensvol  verband 
waren  saamgevat,  God  en  wereld  niet  slechts  in  cau- 
saalverhouding    tegenover    elkander   werden  geplaatst, 

^)    Letters  I,  415. 
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maar  voor  alles  Gods  immanentie  voelbaar  werd  gemaakt. 

Deze  ontwikkeling  van  Coleridge  had  haar  voortgang 
te  midden  van  een  onrustbarend  toenemen  van  Cole- 
ridge's  ziektetoestand,  die  een  ziektetoestand  werd  van 
lichaam  en  van  ziel.  Reeds  in  zijn  eigenaardigen  geestes- 
aanleg  had  G.  wat  hij  zelf  noemt  ,,a  smack  of  Hamlet/' ^) 
een  overwegen  van  geestes-activiteit  over  activiteit  van 
den  wil,  een  broeden  in  een  wereld  van  gedachten  en 
een  terugschrikken  .  van  de  werkelijke  wereld.  Dit  gemis 
aan  evenwicht  bij  C.  werd  nu  nog  sterker  door  het 
opiam-gebruik.  Zijn  wilskracht  werd  steeds  zwakker,  zijn 
zucht  tot  uitstellen  steeds  grooter.  Zijn  geest  verloor  zich 
in  de  stoutste  plannen  (de  terloops  genoemde  plannen 
van  boeken  die  hij  wilde  schrijven  zijn  slechts  enkele 
uit  meerderen),  maar  afwerken  deed  hij  niets,  steeds 
minder.  Hij  studeerde  met  grooten  ijver,  las  zeer  veel, 
en  was  vol  van  de  diepste  gedachten  en  wijdste  verge- 
zichten, maar  de  vruchten  van  zijn  geestesarbeid  waren 
slechts  noten^  ,,cogitabiHa  meer  dan  cogitata,"  in  margine 
van  de  boeken  die  hij  las  geschreven. 

Zoo  vond  hem  Southey,  zijn  zwager,  die  op  zijn  ver- 
zoek September  1803  in  de  andere  helft  van  Greta 
Hall  bij  hem  kwam  inwonen.  Hij  schrijft  over  Goleridge : 
,,zijn  geest  is  in  een  voortdurenden  St.  Vitus-dans, 
eeuwigdurende  activiteit  zonder  actie.  Soms  voelt  hij 
zich  bedroefd  dat  hij  zoo  weinig  zal  hebben  gedaan, 
maar  dit  gevoel  werkt  nooit  eenig  aanvatten  uit.  Morgen 
zal  ik  beginnen"  zegt  hij,  en  zoo  is  hij  zijn  leven  lang 
geweest,  het  heden  latende  glippen.  Zware  rampen  heeft 
hij  in  zijn  leven  niet  gehad,  en  zoo  is  hij  er  op  uit*  zich 
om  beuzelingen  ellendig  te  gevoelen.  Arme  kerel,  er  is 
niets  wat  mij  zoo  pijnlijk  aandoet  als  de  verspilling  te 
zien   van   zoo  ongeëvenaarde  gaven."  Zoo  vindt  en  be- 

^)  Leciures  on  Siiakesp.  25,  29,  531,  Fhend  387. 
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schrijft  hem  iets  later  ook  zijn  oude  vriend  Poole:  ,,zijn 
kennis  is  zeer  uitgebreid,  de  hooge  hoedanigheden  van 
zijn  geest  zijn  verhoogd  en  beter  geschoold,  maar  helaas! 
zijne  gezondheid  is  veel  zwakker,  en  zijn  groote  gebrek : 
uitstellen^  is  zeer  toegenomen."  Daarbij  kwam,  waarschijn- 
lijk verergerd  door  zijn  kwade  gewoonte  van  opium- 
gebruik, de  slechte  verstandhouding  in  zijn  huis.  Als  wij 
ons  herinneren  hoe  ideologisch  Coleridge's  huwelijk  was 
aangegaan,  dan  verwonderen  wij  ons  niet  dat  de  beide 
echtgenooten  elkander,  bij  allen  goeden  wil  om  elkander 
lief  te  hebben,  toch  niet  verstonden.  Het  is  ontroerend 
in  Coleridge's  brieven  te  lezen  hoe  van  weerszijden  wer- 
kelijk met  ernst  gepoogd  werd  om  hunne  karakters  zoo 
te  veranderen  dat  zij  beter  bij  elkander  pasten.  Maar 
het  wilde  niet  passen.  In  den  brief  waarin  Coleridge 
Southey  tot  inwoning  uitnoodigt,  bekent  hij  dat  er  al 
ernstige  scheidingsplannen  hadden  bestaan.  De  verwoes- 
ting die  Coleridge  door  ,,the  accursed  drug"  over  zich 
bracht,  verstoorde  die  huiselijke  verhoudingen  natuurlijk 
nog  meer.  En  ook  de  inwoning  van  Southey  werkte  niet 
mede  tot  den  vrede.  De  vergelijking  van  Coleridge  met 
den  zoo  rustigen,  nauwgezetten  en  productieven  werker 
die  Southey  was,  viel  niet  in  Cs  voordeel  uit,  vermeer- 
derde zijn  onrust  en  ziekelijkheid.  Coleridge's  brieven 
geraken  vol  van  wenschen  en  pla7inen  om  i7i  een  beter 
Imn  passend  klimaat  in  de  eerste  plaats  genezing  voor  zijne 
ziekte  te  zoeken.  Er  wordt  gedacht  over  Madeira,  Teneriffe, 
Sicilië.  Begin  April  1804  gaat  hij  met  algemeen  overleg 
naar  het  laatste,  maar  komt  niet  verder  dan  Malta^  waar 
hij  eene  introductie  had  bij  den  gouverneur  van  het 
eiland,  Sir  Alexander  Ball,  die  Coleridge  uitnoodigt  de 
tijdelijk  opengevallen  plaats  van  secretaris  van  het  eiland 
waar  te  nemen.  Coleridge  ging  op  deze  uitnoodiging  in 
en  vervulde  dien  post  tot  groote  tevredenheid  van  Ball. 
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Coleridge  was  tijdens  zijn  verblijf  op  Malta,  hoewel  het 
gebruik  van  opium  en  zijn  gevolgen  (nerveuse  storingen 
en  hallucinaties)  niet  uitbleven,  toch  in  „high  spirits."  Hij 
las  en  annoteerde  veel.  Uit  zijne  annotaties  en  marginalia 
merken  wij  ook  op  dat  hij  nu  voor  het  eerst  Kant  begint 
te  bestudeer  en.  Ook  met  Fichte  maakte  hij  kennis,  maar 
Kant  gold  zijn  voornaamste  belangstelling.  Zoo  begon  eene 
vereering  voor  Kant,  die  Coleridge's  gansche  verdere 
leven  zou  duren,  —  al  werd  hij  zich  later  al  meer  en  meer 
bewust  dat  hem  van  Kant  van  den  aanvang  af  scheidde 
de  neiging  van  zijn  geest  tot  grooter  realisme  in  meta- 
physische  beschouwing.  Kant's  wantrouwen  jegens  de 
ervaring,  zijne  scheiding  van  subject  en  object,  vooral 
zijne  reserve  ten  opzichte  van  de  kennis  van  het  „Ding 
an  Sich,"  de  grens  die  hij  aan  het  kenvermogen  der 
theoretische  rede  stelde  ten  opzichte  van  de  transscen- 
dentale  realiteit  en  de  weigering  om  ook  aan  de  postu- 
laten der  praktische  rede  wetenschappelijke  geldigheid 
toe  te  kennen  —  dit  alles  was  van  den  aanvang  af  in 
strijd  met  Coleridge's  meest  intrinsieke  intuitie  van  het 
doorloopen  der  wetten  van  het  zijnde  in  de  verschijnselen 
en  van  het  opdoemen  dier  wetten  in  den  geest  als  ideeën 
van  het  denken.  Kant's  inzicht  in  de  zelfstandigheid,  de 
spontaneïteit  van  den  menschelijken  geest  tegenover  het 
empirisme,  zijn  handhaven  der  mogelijkheid  van  synthe- 
thische  oordeelen  a  priori  als  bewijs  dier  spontane  geestes- 
activiteit,  dat  kwam  tegemoet  aan  het  inzicht  dat  Cole- 
ridge gewonnen  had  in  zijn  intuitie  van  het  wezen 
van  „Imagination"  als  een  creatief  vermogen  des  geestes. 
Ook  Kant's  ethische  beschouwing  over  het  zedelijk  goede 
als  postulaat  der  praktische  rede,  als  kategorische  impera- 
tief, strookte  met  Coleridge's  anti-utilistische  ethiek.  Zoo 
lag  ook  het  a-priorische  moment  in  Kant's  kunstleer 
in  de  lijn  van  Coleridge's  beschouwing.  Doch  gelijk  reeds 
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in  aestheticis  en  ethicis  Coleridge  van  den  aanvang  af 
van  Kant  verschilde  door  grooter  plaats  toe  te  staan 
aan  het  sensueele  en  emotionale  moment,  zoo  was 
Coleridge  in  metaphysicis  voorbeschikt  om,  bij  alle  blij- 
vende waardeering  van  Kant's  eenig  denkvermogen,  boven 
Kant  eens  uit  te  gaan  door  hetgeen  wij  kunnen  noemen  : 
het  ideaal-realisme  van  zijn  geest. 

Het  Criticisme  der  Duitsche  philosophie  is  eigenlijk 
voor  Coleridge's  philosophie  meer  formeel  dan  materieel 
van  beteekenis  geweest.  Een  vraag  is  het  zelfs  of  de 
Duitsche  philosophie  op  Coleridge' s  geestes-ontwikkeling  wel 
een  verhelderenden  invloed^  dan  meer  'een  verwarr enden  invloed 
heeft  gehad.  Die  van  het  laatste  oordeel  zijn,  betreuren 
dat  Coleridge  zijne  Imaginatie-philosophie  niet  zelfstandig 
heeft  ontwikkeld.  Zij  achten  dat  Kant's  critiek  van  het 
kenvermogen  met  zijn  zoo  geheel  andere  beschouwing 
vooreerst  van  imaginatie  niet  past  in  Coleridge's  eigen 
beschouwingen.  Bij  Kant  is  imaginatie  slechts  formeel, 
subjectief,  passief,  waar  zij  bij  Coleridge  juist  objectieve 
geldigheid  heeft  en  creatief  is.  Coleridge,  Kant's  analyse  der 
,,Seelen-vermögen"  overnemende,  moet  zijne  imaginatie- 
ideeën wijzigen  en  doet  dat  slechts  zeer  inconsequent. 
In  het  bijzonder  wordt  Kant's  onderscheiding  van  rede 
en  verstand  door  C.  toegejuicht.  Hoewel  C.  Kant  hierin 
vooral  slechts  formeel  volgt  (materieel  loopen  beider 
definities  van  deze  onderscheiding  nog  al  uiteen),  heeft 
de  meerdere  aandacht  aan  deze  onderscheiding  geschon- 
ken tengevolge  dat  Cs  eigene  imaginatie-ideeën  op  den 
achtergrond  treden  en  in  onzekere  positie  komen  te 
staan.  Nu  eens  definieert  C.  „imagination"  en  ,,reason" 
nog  met  gelijkluidende  termen,  als  slechts  verschillende 
namen  voor  dezelfde  zaak :  het  creatieve  element  in  den 
geest  tegenover  het  bloot  aggregatie  ve  (fancy-understan- 
ding);   en   dit  is   wel   de  rechtlijnige  evolutie  van  zijne 
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eigene  gedachten.  Maar  dan  weer  schuift  hij,  meer  onder 
invloed  van  Kant,  „imagination"  terug  op  de  scala  der 
„faculties  of  human  mind"  en  achter  de  onderscheiding 
j,reason  and  understanding".  Kant's  onderscheiding  van 
rede  en  verstand  (en  nog  wel  slechts  ten  deele  over- 
genomen) schuift  zich  over  Cs  eigen  intuitie  van 
,,Imagination-Fancy"  heen,  zonder  ermee  te  versmelten. 
Een  spoor  van  deze  over-  en  in-elkanderschuiving  ziet  men 
b.v.  in  zijn  plan,  geuit  in  een  brief  van  Malta  (1804),  om  te 
schrijven :  ,,Consolations  and  comforts  from  the  excersise 
and  right  application  of  the  Reason,  the  Imagination, 
the  moral  feeHngs  adressed  to  those  in  sickness,  adversity 
or  distress  of  mind,  from  speculative  gloom"  Een  blik 
in  zijn  eigen  besef  van  zijne  verhouding  tot  de  Duitsche 
philosophie  in  die  dagen  geeft  een  noot  uit  een  zijner 
,,memorandum-books"  ^) :  ,,In  de  voorrede  tot  mijne 
metaphysische  werken  zou  ik  behooren  te  zeggen  — 
eens  vooral,  lees  Kant,  Fichte  &  c.  en  dan  zult  gij  mij 
op  het  spoor  komen."  Waarom  dan  uw  verplichtingen 
niet  stap  voor  stap  erkend?  Omdat  ik  dat  niet  zou 
kunnen  doen  in  een  menigte  van  in  het  oog  loopende 
overeenstemmingen  zonder  een  leugen,  want  zij  waren 
de  mijne,  gevormd  en  voltooid  voordat  ik  ooit  iets  van 
deze  schrijvers  had  gehoord ;  omdat  in  bijzonderheden 
aan  te  wijzen  waar  ik  werkelijk  aan  deze  schrijvers  iets 
te  danken  heb,  moeiUjk,  zoo  mogelijk,  zou  zijn,  daar  ik 
lees  om  der  wille  der  waarheid  en  voor  mijn  eigen  be- 
vrediging en  niet  om  een  boek  te  maken,  en  mij  altijd 
verheug,  ja  jubel,  wanneer  ik  mijn  eigen  ideeën  wel 
uitgedrukt  vind  door  anderen  —  en  ten  laatste,  omdat 
ik  (misschien  trotsch  ben,  maar)  mij  voorkom  te  weten 


^)  Letters  of  S.  T.  C,  II  453. 
2)    Anima  Poetae  loó. 
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dat  veel  van  de  stof  mijn  eigen  blijft,  en  dat  de  ziel  mijn^ 
eigen  is.  Ik  ducht  niet  hem  als  een  criticus  die  een 
verwant  denker  kan  verwarren  met  een  compilator." 

De  stof  en  de  ziel  die  zijn  eigendom  zijn  en  waarin 
hij  zich  nu  reeds  als  bij  intuitie  zelfstandig  voelt  tegen- 
over Kant  en  de  critische  school,  wij  noemden  ze  reeds 
zijn  ideaal-realisme,  men  zou  ze  ook  kunnen  noemen 
het  Platonisme  en  Neoplatonisme  van  zijn  geest.  Het 
Platonisch  realisme  hem  aangeboren,  versterkt  door  zijn 
omgang  in  deze  dagen  ook  met  de  werken  der  Cam- 
bridge-Platonisten  H.  More,  John  Smith,  ook  zijne  studie  van 
de  groote  Engelsche  godgeleerden  der  Stuart-periode  Hooker, 
Field,  Donne,  Taylor,  Leighton,  Fuller,  studie  ook  van 
Baxter,  Bunyan  en  vooral  van  Luther  —  dat  alles 
bracht  zijn  geest  in  eene  richting  die  hem  in  de philosophie 
eens  over  Kant  zou  heenbrengen^  en  in  de  theologie  hem  de 
orthodoxie  steeds  meer  deed  naderen.  In  een  brief,  kort  na  Malta 
geschreven,  verklaart  hij  van  het  Unitarische  dogma  tot 
het  Trinitarische  te  zijn  teruggekeerd.  Zelfs  beweert  hij 
daar  dat  deze  ommekeer  reeds  in  1798  was  begonnen 
toen  ,,burst  upon  him  at  once  as  an  awful  truth  —  No 
Christ,  no  God?"  ^)  Wij  zagen  inderdaad  reeds  in  Cole- 
ridge's  mystisch  pantheïstische  en  neo-platonische  neigin- 
gen van  godsvoorstelHng  zich  dezen  ommekeer  voorbe- 
reiden. J.  H.  Rigg  in  Modern  Anglican  Theology"  ^) 
beweert  zelfs  dat  Coleridge,  ook  toen  hij  Unitariër  was, 
philosophisch  een  neoplatonisch-Trinitarisch  godsbegrip 
had ;  dat  Coleridge's  geest  zich  altijd  bewoog  in  de  neo- 
platonische  triniteit  van  den  Eene,  de  Rede  en  de  Ziel 
der  wereld:  de  Rede  verwekt  doordat  de  Eene  Zijn 
blik  op  zichzelf  richtte,  en  de  Wereldziel  eene  energeia 


^)  Foster,  Great  Teachers  (Londen  1898). 
^)  Zie  Bibliographie. 


ontleend  aan  de  rede,  welke  alle  dingen  verwekt  en 
organiseert.  In  dit  neoplatonisch  trinitarisme  trad  hij 
nu  nader  aan  de  openbaringstriniteit,  en  onder  auspicium 
van  genoemde  Engelsche  godgeleerden^  en  voor  zijne 
trinitarische  ideeën  speciaal  onder  dat  van  Buil  en  Water- 
land, werd  nu  woortaan  zzjn  zoeken^  nü^  meer  om  pküosopkü 
en  religie^  maar  om  ^^hüosophy  and  creecT^  te  verzoenen 
door  eene  diepere  opvatting  van  beide  .  vanuit  zijne 
intuitie  van  het  wezen  van  den  geest.  Aanvankelijk  conso- 
lideerde zich  deze  toenadering  van  neoplatonische  gods- 
voorstelling en  openbarings-triniteit  tot  een  eigenaardigen 
vorm,  die  W.  G.  T.  Shedd  ^)  niet  zonder  reden  bij  C. 
meer  een  Tetrade  doet  vinden  dan  eene  Triade.  Boven 
de  Triniteit  plaatst  Coleridge  met  de  Neoplatonici 
eene  Monade,  ,,the  Aseity,"  den  Abyssus  der  God- 
heid, waaruit  de  drie  Personen  emaneeren.  Hoewel  de 
diepzinnigheid  dezer  poging  om  de  triniteit  met  de 
eenheid  van  het  goddelijk  wezen  te  vereenigen,  is  te 
verstaan,  is  het  toch  te  loven  dat  Coleridge  later  tot 
soberder  speculaties  omtrent  deze  mysteriën  van  het 
goddelijk  wezen  is  teruggekeerd  en  is  doorgedrongen 
tot  de  overtuiging  dat  de  trinitarische  gedachte  slechts 
als  bij  inductie  oprijst  uit  de  openbaring,  niet  langs 
speculatieven  weg  a  priori  uit  het  wezen  Gods  is  te 
deduceeren. 

Opmerking  verdient  eveneens  in  het  voorbijgaan  dat 
Coleridge  in  deze  dagen  ook  zeer  bezig  is  met  het  vraag- 
stuk dat  zulk  een  belangrijke  plaats  onder  zijne  intuities 
zal  innemen  :  „the  origin  of  evil.  God,  right  and  wrong, 
necessity  and  arbitrement."  ^)  De  mogelijkheid  van  kwaad 
schijnt  hem  onafscheidelijk  van  geschapen,  eindige  wezens, 


^)  Litterary  Essays. 
2)    Anima  Poetae,  41. 
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en  het  scheppen  van  eindige  wezens  noodzakelijk  in  het 
begrip  scheppen  te  zijn  opgesloten.  Dan  spreekt  hij  een 
paar  maal  over  „streamy  association"  ^)  waarin  hij  de 
oplossing  ziet  van  het  probleem  van  de  keuze  van  het 
kwaad  in  een  wezen  dat,  hoewel  met  de  mogelijkheid 
tot  het  kwaad  geschapen,  toch  goed  uit  de  hand  des 
Scheppers  moet  zijn  voortgekomen.  Deze  aanduidingen 
zijn  echter  te  duister  om  Hcht  over  de  quaestie  te  werpen. 
Zij  toonen  evenwel  hoe  C.  met  deze  quaestie  bezig  is. 
En  uit  een  brief  van  1804  blijkt  dat  hij  meent  een  sleutel 
gevonden  te  hebben  om  het  wüsprobleem  op  te  lossen. 
Hij  spreekt  daarin  van  „the  pernicious  doctrine  of 
Necessity,"  dankt  God  dat  hij  hem  in  staat  gesteld  heeft 
uit  dit  labyrinth  den  uitweg  te  vinden  en  een  sleutel 
mee  te  brengen,  beter  dan  tot  nu  toe  bestemd  om  anderen 
er  insgelijks  uit  te  leiden ;  en  hij  wil  alle  vroegere  Neces- 
sitarians,  Southey  en  Wordsworth  bekeeren.  ^) 

Wel  was  Coleridge's  geestesleven  gedurende  zijn 
verblijf  op  Malta  dus  in  levendige  opgewektheid.  Maar 
zijn  lichamelijke  toestand  leed  zeer  onder  het  heete 
klimaat.  Ook  kwelde  hem  evenals  in  Duitschland  het 
hiemwee.  Toen  zijn  waargenomen  Secretariaat  van  het 
eiland  door  de  aankomst  van  den  aangewezen  dignitaris 
afliep,  verHet  C.  op  27  September  1805  Malta,  om  over 
Syracuse  en  Napels  naar  Rome  te  gaan.  Hier  blijft  hij 
eenige  maanden,  beziet  met  belangstelling  de  kunstschat- 
ten en  merkwaardigheden  der  Eeuwige  stad,  en  verkeert 
in  den  kring  van  kunstenaars  en  litteraten,  voornamelijk 
uit  Duitschland,  die  zich  daar  troffen  in  het  salon  van 
den  Pruisischen  gezant  W.  von  Humboldt.  Coleridge 
noemt  de  kennismaking  met  Tieck  en  den  Amerikaan- 
schen  schilder  Allston.  Maar  hij  zal  er  ook  wel  ontmoet 

^)    Anima  Poetae  55,  56. 
2)    Letters  II,  454. 
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hebben  Angelica  Kaufmann  en  Thorwaldsen.  Op  roman- 
tische wijze,  volgens  zijn  eigen  verhaal,  wordt  echter 
zijn  verblijf  te  Rome  plotseling  afgebroken.  Op  een 
morgen  komt  bij  hem  een  Benediktijner-monnik  (vermoe- 
delijk Kardinaal  Fesch)  met  een  paspoort  voor  hem  van 
Paus  Pius  VII  en  den  raad  om  onmiddellijk  te  vluchten  in 
een  gereedstaand  rijtuig,  daar  zijn  anti-Napoleontische 
artikelen  in  de  ,,Morning  Post"  Napoleon' achterdocht 
jegens  hem  hadden  opgewekt.  Coleridge  neemt  zoo 
spoedig  mogelijk  passage  op  een  Amerikaansch  schip. 
Daar  dit  echter  in  volle  zee  door  een  Fransch  zeilschip 
wordt  achtervolgd,  noopt  de  kapitein  Coleridge  al  zijne 
manuscripten  over  boord  te  werpen.  Zoo  gingen  Cs 
aanteekeningen  over  Rome  verloren,  en  kunnen  wij 
slechts  uit  enkele  latere  opmerkingen  in  zijne  Table  Talk 
opmaken  welken  indruk  de  stad  van  Rafael  en  Michel- 
angelo  op  hem  heeft  gemaakt. 

In  Augustus  1806  komt  Coleridge  in  Engeland  terug ^ 
ziek,  zonder  geld,  en  ,,worse  than  homeless".  Hij  zou 
in  zijn  huis,  te  Keswick  geen  blijvend  tehuis  meer  vinden. 
De  verwijdering  tusschen  hem  en  zijn  vrouw  nam  toe. 
Wel  was  zijn  vrouw  bij  zijn  terugkeer  wederom  bereid 
hem  te  verdragen  met  alle  teleurstellingen  die  hij  op- 
leverde, met  alle  onregelmatigheden  die  zijn  gestel  en 
zijne  levenswijze  meebrachten.  Maar  Coleridge  zelf  had 
geen  vrede  meer  in  Greta  Hall.  De  rusteloosheid,  zijn 
gestel  toch  al  eigen  en  versterkt  door  zijn  opium-ziekte, 
de  schaamte  daarover  dat  hij  nog  zoo  weinig  had  uit- 
gericht of  voor  de  zijnen  gedaan  (al  is  het  geen  geringe 
verdienste  van  zijn  karakter  dat  hij  zijn  jaargeld  der 
Wedgwoods  aan  zijn  gezin  geheel  deed  toekomen  en  zelf 
trachtte  te  leven  enkel  van  de  opbrengst  van  zijn  pen), 
dan  ook  de  aanwezigheid  van  den  gestrengen  en  wat 
hardvochtigen  Southey  —  dat  alles  dreef  Coleridge  zelf 
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weg  van  zijn  hiiiselijken  haard ^  toch  door  hem  zoo  begeerd^ 
en  blijvend  bemind.  Vreemd  blijft  deze  verhouding  van 
Coleridge  tot  de  zijnen.  Reeds  in  zijn  brieven,  van  Malta 
naar  huis  geschreven  (doch  helaas  zelden  door  de  zijnen 
ontvangen),  spreekt  zich  uit  die  innerlijke  gehechtheid 
aan  zijn  gezin,  terwijl  hij  toch  hunne  brieven  dikwijls 
ongelezen  liet,  ongeopend  liet  uit  vrees  dat  ze  hem  pijn 
zouden  doen.  En  zoo  ook  later:  uiterlijk  verwijdert  hij 
zich  van  de  zijnen,  verlaat  ze,  kent  zijn  vrouw  niet  als 
hij  haar  te  Londen  eens  ontmoet,  en  zijn  brieven  uit 
dien  tijd  zijn  vol  ontboezemingen  van  gehechtheid  aan 
zijn  gezin.  Het  is  weder  dat  Hamlet-achtige  van  zijn 
wezen,  die  ,,other-worldliness",  dat  leven  in  de  inner- 
lijkheid en  in  een  wereld  van  gedachten,  maar  terug- 
schrikken van  de  aanraking  met  de  werkelijkheid. 
Coleridge  bezocht  zijn  huis  en  zijn  gezin  nog  wel^  maar 
meer  de  Wordsworth's  in  Grasmere,  slechts  een  half 
uur  van  zijn  eigen  huis  vandaan.  En  dan  leefde  hij  weer 
in  Londen,  waarheen  journalistieke  arbeid  hem  trok. 
De  somberste  jaren  van  den  strijd  tusschen  zijn  ruineuse 
opium-ziekte  en  zijne  groote  geestesgaven  begonnen. 

Toch  heeft  hij  zich  in  die  jaren  nog  tot  herhaalde 
pogingen  van  geestelijke  productie  opgeheven.  In  den 
winter  van  1806 — 07  hield  hij  voor  de  Royal  Institution 
te  Londen  op  uitnoodiging  eene  reeks  lezingen  ^fin  the 
Principles  of  the  Fine  Arts''  Den  volgenden  winter 
(1807 — 08)  begon  hij  een  andere  reeks  ^^On  Distinguished 
English  Poets,''  Hoewel  de  lezingen  zelf  verloren  zijn, 
hebben  wij  er  wel  een  reflex  van  in  „the  Essays  on  the 
Fine  Arts",  ^)  gepubliceerd  in  18 14  in  Felix  Farley's 
Bristol  Journal.  Coleridge's  ideeën,  vooral  zijne  aesthe- 
tische,    beginnen  reeds   die   eigenaardige  stabiliteit  te 

^)  Te  vinden  in  „Miscellanies"  by  S.  T.  C.  ed.  Ashe  (Londen 
Bell  1892)  pag,  3—42. 
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vertoonen,  tot  in  hare  inkleeding,  zoodat  een  tijdsverloop 
zelfs  van  jaren  haast  geen  verschil  maakt,  soms  woorde- 
lijke herhaling  geeft  van  de  wijze  waarop  zij  het  eerst 
waren  uitgesproken.  De  lezingen  hadden  grooten  toeloop 
van  gedistingeerd  publiek.  Maar  C.  stelde  zijn  gehoor  in 
meer  dan  een  opzicht  teleur.  Herhaalde  malen  moest 
eene  lezing,  soms  op  het  laatste  oogenblik,  worden  afge- 
zegd, wegens  onwel-zijn  van  den  spreker,  dikwijls  terwijl 
rijen  rijtuigen  al  aanreden.  Ook  waren  de  lezingen,  die 
hij  hield  ,,confused,  ill  arranged."  Coleridge  improviseerde, 
maar  had  ook  over  deze  zijne  meestergave- toen  het  volle 
meesterschap  niet. 

December  1808  in  huis  bij  de  Wordsworth's  te  Grasmere 
scheen  er  een  schemering  van  beterschap  in  zijn  gezondheid 
te  wachten  te  zijn.  Hij  stelde  zich  onder  behandeling  van 
een  geneesheer  en  meende  al  een  merkbaar  herstel  in 
Hchamelijken  toestand  en  geestelijke  activiteit  te  kunnen 
waarnemen.  In  al  zijne  brieven  van  het  einde  van  1808 
schrijft  hij  :  beoordeel  mij  vanaf  i  Januari  1809.  „Hij 
ondernam  ook  eene  nieuwe  publicatie,  de  uitgave  van 
een  periodiek  ^^The  Friend^  In  den  Prospectus  dezer  pu- 
bHcatie  (i  Juni  1809)  deqlt  hij  mee  dat  het  zijn  plan  is, 
al  wat  hij  aan  ideeën  en  plannen  in  zijn  geest  heeft  gehad 
en  in  zijn  boeken  en  memorandum's  heeft  geannoteerd, 
hierin  te  verwerken.  Zijn  object  zal  zijn  :  te  verdedigen 
die  waarheden  en  waarden,  die  gegrond  zijn  in  de  nobeler 
en  blijvende  gedeelten  van  onze  menschelijke  natuur.  De 
subjecten  van  zijn  eigen  essay^s  zullen  zijn  :  de  ware  en 
eenige  grond  van  het  moreele  of  de  deugd,  in  onder- 
scheiding van  „prudence";  de  oorsprong  en  groei  van 
de  moreele  impulsies,  in  onderscheid  van  uitwendige  en 
onmiddellijke  motieven;  de  noodzakelijke  afhankelijkheid 
van  het  aesthetisch  oordeel  („taste")  van  moreele  impulsie 
en  habitus^  en  de  aard  van  het  aesthetisch  oordeel  (met 
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betrekking  tot  de  oordeels-kracht  in  het  algemeen  étl 
tot  genie.)  Het  laatste  wilde  hij  toelichten  met  voor- 
beelden van  alle  schoone  kunsten  —  architectuur,  tuin- 
kunst, costuum,  dans,  muziek,  schilderkunst,  poëzie. 

Eindelijk  wordt  hier  herhaald  het  reeds  vroeger  ge- 
melde plan  der  „consolation  to  the  afflicted  in  misfortune 
or  disaese  or  dejection  of  mind,  from  the  exertion  and 
right  application  of  the  reason,  the  imagination,  and  the 
moral  sense.  In  the  words  „dejection  of  mind"  I  refer 
particularly  to  doubt  or  disbelief  of  the  moral  government 
of  the  world  and  the  grounds  and  arguments  for  the 
reHgious  hopes  of  human  nature." 

De  gekozen  naam  ,, The  Friend"  was  niet  zonder 
samenhang  met  Coleridge's  reeds  meergemelde  sympathie 
voor  de  ,, Society  of  Friends"  of  Quakers,  Hij  herhaalde 
in  deze  dagen  zijne  verklaring  dat  hij  het  met  de 
Quakers  eens  was  in  de  ,,essentials  of  faith,"  maar  niet 
met  hun  ,,notions"  en  hun  ,,practice."  Die  ,,essentials  of 
faith"  waren  hun  innerlijke,  geestelijke  opvatting  van 
religie,  als  lumen  internum,  ,, spiritual  religion",  en  dien- 
tengevolge hun  afkeer  van  eene  priesterlijke  en  sacra- 
menteele  kerk.  Bij  al  zijne  heenneiging  tot  religie  en 
Christelijk  geloof  bleef  Coleridge  toch  nog  gereserveerd 
in  zijne  verhouding  tot  ,,the  EstabHshed  Church."  Coleridge 
correspondeerde  ook  druk  met  Quakers  over  het  Friend- 
plan  en  stoorde  zich  zeer  aan  hunne  opmerkingen.  Zoo 
schrapte  hij  uit  den  Prospectus  op  bedenking  van  den 
Quaker  Wilkinson  den  dans  uit  de  rij  der  te  bespreken 
kunsten,  hoewel  hij  eerst  nog  gepoogd  had  hem  te  verde- 
digen door  als  zijne  bedoeling  te  kennen  te  geven,  te 
schrijven  over  ,,statuesque  dancing"  als  bij  de  Grieken. 
De  Prospectus  is  overigens  als  een  duidelijke  peilschaal 
voor  den  stand  van  Coleridge  s  geest  in  dien  tijd.  Duidelijk 
zien  wij  zijn  overtuiging  in  hoofdlijnen  zich  consolideeren: 
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zijn  anti-empiristische  kennisleer  in  zijn  woord  over  de 
waarheden  die  tot  het  permanente  deel  van  onze  men- 
schelijke  natuur  behooren,  zijn  anti-utilisme  in  de  ethiek 
in  zijn  onderscheiding  van  ,,prudence"  en  „morality" 
(waarvan  in  brieven  van  1796  al  sporen  voorkomen); 
zijn  anti-deterministische  beschouwingen  van  den  wil  in  zijn 
schrijven  over  impulsies  en  motieven ;  zijn  Kantiaansche 
opvatting  in  de  aesthethik  in  zijn  gronding  ook  van  het 
aesthetisch  oordeel  in  het  permanente  van  onze  natuur 
tegenover  den  individualistischen  willekeur  in  de  kunst 
zijner  dagen.  De  invloed  van  Kant  op  deze  beschouwing 
van  het  permanente  onzer  natuur"  (reason)  schemert 
ook  op  meerdere  plaatsen  door.  Hoewel  ^^imagination^ 
nog  in  het  middenpunt  van  Cs  aandacht  staat  ook  in 
dezen  tijd,  komt  het  rationeele  moment  er  onder  invloed 
van  Kant  steeds  meer  in  tot  doorbreken.  De  Annotaties 
van  C.  in  deze  jaren  bevestigen  dit.  Met  verrassende 
duidelijkheid  spreekt  C.  14  April  1805  nog  eens  zijn 
„imaginative  faith"  uit  in  de  annotatie:^)  „Wanneer  ik 
voorwerpen  der  natuur  aanzie  terwijl  ik  denk,  kom  ik 
mij  voor  eigenlijk  meer  te  zoeken,  te  vragen  naar  een 
symbool  voor  iets  binnen  in  mij  dat  al  reeds  en  altijd 
bestaat,  dan  eigenlijk  iets  waar  te  nemen.  Zelfs  wanneer 
het  laatste  het  geval  is,  heb  ik  toch  altijd  een  vaag 
gevoel  alsof  dat  nieuwe  phaenomenon  maar  het  flauw 
wederopwaken  was  van  een  vergeten  of  verborgen 
waarheid  van  mijn  innerlijke  natuur.  Het  interesseert  mij 
als  een  woord  —  een  symbool.  Het  is  de  Scheppen- 
de, de  Evolveerende !"  Er  is  bij  beschrijving  dezer 
intuitie  van  het  hetgeen  vroeger  aan  ,,imagination"  werd 
toegeschreven,  al  een  ongemerkt  overgaan  van  ,,imagi- 
nation''  in  ,,reason"-beschouwingen.  Nauwkeuriger  bepaalt 


')  Anima  Poetae,  13Ö. 
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hij  de  plaats  van  imagination  tot  reason  naar  zijn  tegen- 
woordig inzicht  in  de  annotatie  van  1807:  ^)  „imagination 
is  the  laboratory  in  which  the  thought  elaborates 
essence  into  existence."  Op  een  zelfde  verhouding  schijnt 
hij  te  doelen  waar  hij  in  eene  annotatie  van  18  ii  ^) 
over  droomvoorstellingen  spreekt  van  de  imaginatie  als 
de  „true  inward  creatrix/'  die  uit  de  fragmenten  onzer 
voorstellingen  nieuwe  vormen  schept  in  het  licht  der 
rede.  Imaginatie  v^ox^X.  hem  al  meer  het  creatiefvermogen 
dat  uit  onze  zinnenindrukken  voorstellingen  schept 
in  het  hooger  licht  der  rede,  het  intermediair  tusschen 
j^senses  and  reason^''  in  dit  scheppend  vermogen  het  wezen  van 
het  geniale,  dat  van  talent  is  onderscheiden  als  imagi- 
nation van  fancy.  Het  wezen  van  ^^reason''  ontwikkelt  C. 
echter  in  zijn  artikelen  in  the  Friend  zelf  meer  naar  zijn 
eigen  beschouwingen  van  ideaal-reaHsme,  dan  naar  de 
gereserveerde  beschouwing  van  Kant's  criticisme.  Ook 
komt  zijn  intuitieve  tegenzin  tegen  Kant's  scheiding  van 
theoretische  en  practische  rede  al  daarin  uit,  dat  hij 
„reason"  haast  met  „conscience"  identifieert. 

Omtrent  zijn  plannen  aangaande  behandeling  van  het 
religieuse  in  the  Friend  zegt  hij  meer  dan  in  den  Pro- 
spectus in  een  gelijktijdigen  brief,  ^)  waar  hij  schrijft  te  zul- 
len handelen  over:  „the  transition  of  natural  religion  into 
revelation,  or  the  principle  of  internal  guidance,  on  the 
connection  of  spiritual  revelation  with  historie  events/'  en 
over  de  apologetische  stelling,  later  zijn  hoofdthese  : 
^true  philosophy  leads  to  Christianity."  Ook  hierover 
werpen  de  Annotaties  belangrijk  licht.  Zij  toonen  dat  in 
Coleridge  al  opgaat  de  intuitie  van  religie  als  ^^spiritual 
religion^''  geloof  als  het  levenwekkend  beginsel  der  ziel, 

^)  Anima  Poetae  186. 
2)  ibidem  244. 

8)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  539. 
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religie  en  geloof  als  iets  dat  nog  boven  ^^reason''  uit  in 
aanraking  brengt  met  waarachtige  levende  en  het  leven 
des  geestes  constitueerende  machten.  Reeds  in  een 
annotatie  van  1804  is  sprake  van  ^  the  gracieus  promises 
and  sweetnesses  and  aids  of  religion,"  die  alarmeerend 
en  verv^^arrend  zijn  voor  een  lichtzinnig  kind  van  IJdel- 
heid als  vi^aren  het  even  zoovele  dreigementen  en  ver- 
wijten —  evenals  een  kleine  vogel  evenzeer  vreest  wan- 
neer gij  hem  komt  voeden  als  wanneer  gij  wenscht  hem 
gevangen  te  nemen  of  te  dooden.  ^)  Zoo  annoteert  hij 
elders  het  zeer  realistische  :  „God  is  the  essence  as  well 
as  the  object  of  religion.'*  ^) 

Reeds  nu  vinden  wij  ook  het  inzicht  in  het  verband 
van  geloof  en  werken  dat  karakteristiek  zal  zijn  voor  zijne 
vitale^  organische  beschouwingen  van  het  wezen  van 
geloof:  „de  Koningin  in  den  bijenkorf  der  Roomsche 
dwaling,  de  groote  moeder  van  den  zwerm,  is,  naar  het 
mij  voorkomt,  hun  leer  over  Geloof  en  Werken,  het 
eerste  geheel  gelijkstellende  met  intellectueele  overtuiging, 
en  de  laatsten  enkel  beschouwende  als  begrensde,  op 
zich  zelf  staande,  materieele  handelingen."  ^)  Voor 
Coleridge  zelf  is  geloof  iets  boven-intellectueels,  het  ge- 
loof heeft  een  zedelijke  basis,  is  gegrond  in  onze  moreele 
natuur,  en  is  iets  organieks,  iets  levends  en  leven  voort- 
brengends,  de  werken  voortbrengende  als  „een  fontein, 
die  in  zich  zelf  terug  valt  en  zoo  zich  zelf  vol  en  helder 
houdt  en  stroomende  in  overvloed." 

Waar  de  bronnen  van  Coleridge's  geestelijke  intuitie's 
zoo  beginnen  te  stroomen  en  te  zwellen,  verwondert  het 
niet  dat  hetgeen  eruit  ontsprong  in  de  publicatie  van 


^)    Anima  Poetae  86. 
2)    ibidem  138. 
^)    ibidem  124. 
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^,the  Friend"  inderdaad  een  fonteinworp  was,  hooger 
opstijgende  en  breeder  zich  uitspreidende  dan  Coleridge's 
geest  tot  nog  toe  had  voortgebracht.  In  de  essays  van 
the  Friend  ontwikkelde  C.  in  waarheid  gedachten  op  het 
gebied  van  wijsbegeerte,  ethiek  en  godsdienst  van  onge- 
meene  diepte  en  profetische  belofte.  Maar  de  ideeën 
waren  te  diep  en  te  rijk  van  inhoud  voor  den  gewonen 
lezer.  Ook  wees  Cs  gedachtengang  al  zeer  het  euvel  op 
van  heel  Cs  geesteswerk :  divergeeren,  gemis  aan  samen- 
hang, of  liever,  te  wijde  en  te  diepe  samenhangen,  die 
het  oog  van  den  „common  sense"-lezer  ontgingen.  Southey 
ried  C.  aan  met  het  oog  op  den  lezer  er  wat  lichtere  en 
amusantere  gedeelten  in  te  voegen.  Maar  „the  Landing- 
places"  die  C.  in  gevolge  van  dien  raad  invoegde, 
waren  amusant  naar  zijn  smaak,  en  niet  naar  dien  van 
het  publiek :  vergelijkingen  van  Reformatie  en  Revolutie, 
beschouwingen  over  het  staatsmansbeleid  van  Sir  Al. 
Ball,  en  dergelijke.  The  Friend  onderging  het  lot  van 
vroegere  periodieke  publicaties  van  Coleridge.  Na  28 
nummers  beleefd  te  hebben  (van  i  Aug.  1809 — einde 
Maart  18 10),  ging  hij  teniet.  Maar  wat  C.  in  die  28 
nummers  had  geleverd,  was  belangrijk  genoeg  om  later 
als  boekwerk  te  worden  uitgegeven,  niet  ,,een  zoo  geheel 
nieuw  boek"  als  die  vreemde  vriend  van  Coleridge,  De 
Quincey,  toen  malitieus  beweerde. 

Na  de  mislukking  ook  van  deze  publicatie  kwam  voor 
Coleridge  de  tijd  van  de  grootste  depressie  en  rusteloos- 
heid. In  18 10  verliet  hij  zijn  huis  en  de  zijnen  voor 
altijd.  Hij  woonde  nu  eens  te  Londen,  maar  meer  bij 
verschillende  vrienden,  uit  behoefte  om  zich  onder  op- 
zicht te  stellen  bij  zijn  onoverwinnelijke  opiumziekte.  Hij 
ging  in  huis  bij  de  Morgan's  te  Hammersmith,  en  richtte 
zich  daar  nog  eens  op  tot  eene  nieuwe  serie  Lezingen^  die 
hij  in  den  winter  van  181 1 — '12  (in  zijn  veertigste  jaar) 
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hield  in  de  zaal  van  de  ,,London  Philosophical  Society."  ^) 
Zij  handelden  over  Shakespeare  en  Milton.  In  deze 
lezingen  moet  C.  zeer  goed  geweest  zijn.  Afgezien  van 
zijne  digressies  (maar  nu  zeer  brillante)  openbaarde  hij 
zich  hier  het  eerst  in  die  hoedanigheid,  waaraan  men 
geneigd  is  nog  wel  haast  den  hoogsten  roem  toe  te 
kennen,  zijne  hoedanigheid  van  Shakespeare-criticus .  Aan 
congeniaal  verstaan  van  des  dichters  genie  paarde  hij 
eene  bewonderenswaardige  analyse  van  de  door 
Shakespeare  geschapen  karakters.  En  beide  in  het  licht 
van  zijne  diepe  wijsgeerige  intuïties.  Zijne  philosophie 
bevruchtte  zijne  Shakespeare-kritiek,  en  zijn  Shakespeare- 
studie  verhelderde  zijne  philosophie,  zijne  aesthetica,  maar 
ook  zijne  psychologie.  Shakespeare  ,,the  myriad-minded", 
was  hem  het  nooit  uitgestudeerde  voorbeeld  van  genie, 
,, waardoor",  volgens  Kant,  ,,de  natuur  aan  de  kunst  de 
regels  stelt."  ^)  Naar  Shakespeare  ontwikkelde  hij  zijne 
kunstprincipes,  en  het  geniale  in  Shakespeare's  productie 
opende  hem  diepe  blikken  in  het  wezen  van  genie  ver- 
geleken met  talent,  analoog  aan  ,,imagination"  verge- 
leken bij  ,,fancy".  Shakespeare  diende  hem  tot  illustratie 
op  alle  gebieden  zijner  philosophie.  Straks  zal  hij  heel 
zijn  anti-empirisch  systeem  ontwikkelen  vanuit  eene  tegen- 
stelUng  die  hij  in  twee  Shakespeare-personen  vindt. 

Tegelijkertijd  dat  Coleridge  deze  Shakespeare-critiek 
in  zijn  lezingen  uitsprak,  kwamen  de  Voorlezingen  uit 
die  Schlegel  in  Duitschland  over  Shakespeare  had  ge- 
houden in  1808;  en  er  bestond  een  merkwaardige  coïn- 
cidentie van  ideeën.  Alle  beweren  dat  C.  van  Schlegel 
afhankelijk  zou  zijn,  is  onjuist.  Coleridge  kreeg  Schlegel's 

1)  Te  vinden  in  „Lectures  .and  Notes  on  Shakespeare"  and  other 
Engl.  poets  by  S.  T.  C,  ed.  by  T.  Asche  (London,  Bell,  1902), 
pag.  42—164. 

3)    Kr.  d.  Urtheilskraft,  pag.  174  (ed.  Kehrbach,  Reclam). 
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boek  door  Crab  Robinson  eerst  in  handen  toen  hij  reeds 
midden  in  zijn  voorlezingen  was.  Behalve  uit  congeniali- 
teit  verklaart  zich  de  coïncidentie  beter  daaruit,  dat  en 
Schlegel  en  Coleridge  bewonderaars  waren  van  Lessing's 
baanbrekende  Shakespeare-critiek  in  zijne  Litteratur- 
briefe  en  Hamburger  Dramaturgie. 

Zoo  wees  J.  L.  Haney  ^)  ook  op  Cs  ,,genial  criticisme" 
in  de  lezingen  van  1808  den  invloed  van  Lessing  aan, 
benevens  dien  van  Herder,  Schiller  en  Kant.  Al  die 
invloeden  van  anderen  hebben  echter,  mijns  inziens,  voor 
Coleridge  niet  veel  meer  beteekenis  dan  die  van  mid- 
delen tot  ontwikkeling  van  zijn  eigen  ideeën.  Coleridge's 
geest  was  zeer  oorspronkelijk,  organiek,  een  bron-geest 
als  weinig  anderen.  Vooral  in  zijn  Shakspeare-critiek 
was  hij  geheel  op  eigen  terrein,  Shakespeare's  genie 
verstaande  door  congenialiteit  van  zijn  eigen  genialiteit 
met  die  van  den  grooten  dichter,  ,,in  wien  de  natuur 
zelve  scheppend  werkzaam  was." 

Onder  het  gehoor  der  lezingen  zat  ook  Lord  Byron  ^), 
die   in    1809   ^og  afbrekend  sonnet  tegen  C.  had 

geschreven,  maar  nu  zoozeer  met  hem  was  ingenomen, 
dat  hij  zijn  invloed  gebruikte  om  Coleridge's  drama 
Osorio  dat  nog  altijd  in  portefeuille  lag,  tot  opvoering 
te  brengen  onder  den  naam  van  j^Remorse'\  Die  opvoe- 
ring in  Januari  18 13  was  een  beslist  succes  voor  Cole- 
ridge. Het  stuk  ging  20  avonden.  Byron  spoorde  C. 
aan  om  een  nieuw  drama  te  schrijven.  Coleridge  legde 
onmiddellijk  hand  aan  het  werk  en  schiep  ^^Zapolyia'\ 
Doch  eer  hij  het  ter  opvoering  kon  aanbieden,  had  Byron 
Londen  verlaten,  en  de  nieuwe  intendant  weigerde  het, 
daar  het  ,,te  veel  metaphysica''  bevatte. 


^)    J.  L.  Haney,  the  German  Influence  on  S.  T.  C. 

2)      1788  — 1824. 
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Ongeveer  ter  zelfder  tijd  drong  Southey  Coleridge  tot 
medewerking  aan  een  publicatie  van  Aphorismen,  uit  te 
geven  onder  den  titel  Omniana.  Southey  achtte  dat  C. 
daarvoor  slechts  de  moeite  had  te  nemen  om  enkele  van 
zijne  annotaties  uit  te  schrijven  of  te  laten  afschrijven, 
daar  deze  waardevol  en  talrijk  genoeg  waren  voor 
publicatie.  Hij  bedoelde  er  ook  mee,  Coleridge  nog  iets 
te  laten  verdienen  voor  zijn  gezin,  dat  Southey,  het  zij 
tot  zijne  eere  vermeld,  verzorgde  voor  zooverre  het 
Wedgwood-pensioen  niet  toereikend  was.  Wat  Coleridge 
aan  Omniana  leverde  is  tegelijk  met  zijn  latere  Table 
Talk  uitgegeven  door  T.  Ashe  ^). 

Een  onaangename  episode  en  bittere  droefheid  wekte 
in  deze  dagen  in  Coleridge's  leven,  dat  hem  door  eenen 
onvoorzichtige  ter  oore  kwam,  dat  Wordsworth  zich 
minder  gunstig  over  hem  had  uitgelaten.  Dat  Wordsworth 
zelfs  hem  had  opgegeven  —  hij  scheen  dezen  ontrouw 
van  zijn  vereerden  vriend  niet  te  zullen  overleven.  Words- 
worth zocht  het  te  verbloemen  en  terug  te  nemen. 
Coleridge  verheugde  zich  over  de  verzoening.  Maar  hij 
zag  toch  sinds  dien  niet  meer  met  die  haast  afgodische 
vereering  tegen  Wordsworth  op,  zeer  ten  gunste  van  zijn 
eigene  zelfstandigheid  van  oordeel  over  poëzie  en  kunst 
straks  in  zijne  Biographia  Literaria. 

Eene  interessante  ontmoeting  had  hij  ook  nog  in  dat 
jaar  met  Mad.  de  Staël^  ^)  die  met  haar  slagvaardig 
Fransch  ^,esprit"  hem  met  één  woord  karakteriseerde: 
^jpourtant,  pour  M.  Coleridge,  il  est  tout  a  fait  un 
monologue."  ^) 

In    1814  herhaalde   C  zijne  lezingen  over  de  Engelsche 


^)    Londen,  G.  Bell  1903 :  The  Table  Talk  and  Omniana  of  S.T.C. 

2)  1766—1817. 
^)    Table  Talk  239. 


dichters  te  Bristol.  ^)  Maar  hij  maakte  succes  onmogelijk 
door  zijne  onberekenbaarheid.  Hij  stapt  werkelijk  te 
Hammersmith  in  de  diligence  voor  Bristol,  om  op  tijd  voor 
zijne  eerste  lezing  ter  plaatse  te  zijn,  maar  daar  ontmoet 
hij  in  den  wagen  eene  hem  goed  bekende  dame,  en 
Coleridge  laat  het  zich  door  niets  uit  het  hoofd  zetten 
om  haar  op  haar  reis  naar  North-Wales  te  begeleiden. 
Zoo  verzuimt  hij  natuurlijk  den  eersten  dag  zijner  lezingen. 
En  als  hij  werkelijk  zijne  eerste  lezing  komt  houden, 
komt  hij  nog  een  uur  te  laat.  Niet  te  verwonderen  dat 
deze  lezingen  ^)  ,,maar  spaarzamelijk"  bezocht  waren. 

De  Morgan's  nemen  hem  van  Hammersmith  mee  naar 
Calne.  Coleridge's  rusteloosheid  en  de  zwakte  van  zijn 
wil  zijn  grenzeloos.  Toch  stond  de  activiteit  zijns  geestes 
niet  stil.  Zijn  gedachten  komen  zelfs  tot  een  zekere  af- 
ronding^ al  wanhoopt  hij  ze  ooit  zelf  te  kunnen  uitwer- 
ken. Wel  is  zijn  geest  nog  vol  plannen  als  altijd,  en 
legt  hij  onder  aansporing  van  de  Morgan's  hand  aan  het 
werk  om  iets  ten  minste  als  eene  biographie  zijns  geestes 
neer  te  schrijven.   Maar  indien  er  niet  eene  gunstige 


^)  Tegelijkertijd  publiceerde  hij  te  Bristol  zijn  „Essays  on  the 
Fine  Arts",  de  samenvatting  zijner  lezingen  van  1808,  ziepag.  97. 
Zoo  juist  publiceert  The  Athenaeum,  13  Maart  1909,  het  pas  ge- 
vonden verslag  van  een  dier  lezingen  (al  weer  eene  digressie, 
maar  een  interessante)  over  een  nieuw  systeem  van  Opvoedkunde, 
waarvan  C.  den  vinder  Dr.  Bell  het  initiatie  betwist.  Het  verslag 
is  zeer  uitvoerig;  het  is  of  men  Coleridge  hoort  spreken.  Voor 
zijne  ideeën  is  belangrijk  wat  hij  zegt  over:  «the  cultivation  of 
our  highest  faculties,  by  which  alone  we  are  superior  to  every  thing 
around  us  ;  and  the  power  of  imagination  (of  wich  there  is  both 
intellectual  and  moral)  by  which  we  in  our  present  imperfect  state 
are  enabled  to  anticipate  the  glories  and  honours  of  a  future 
existence;  without  these  we  are  inferior  to  the  beast  that  perishes.» 

^)  Te  vinden  in  „Lectures  on  Shakespeare  by  S.  T.  C,"  pag- 
455-486. 
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wending  in  zijn  levenswijze  ware  gebracht,  zou  van  heel 
dezen  rijken  geestesbodem  geen  enkele  oogst,  geen  schoof 
in  de  schuren  des  geestes  zijn  gekomen. 

Die  gunstige  wending  kwam  echter  in  1816,  kwam 
na  eene  ernstige  crisis.  Hij  treedt  in  correspondentie  met 
zijn  ouden  vriend  Gottle,  over  een  van  zijne  plannen : 
oden  over  het  Onze  Vader,  en  een  apologetisch  werk 
^jChristianity  considered  as  philosophy,  and  as  only  philo- 
sophy."  Cottle  die  achter  de  ware  oorzaak  van  zijne 
ellende  gekomen  is,  pakt  hem  daarover  eens  direct  en 
hard  aan,  met  dat  gevolg  dat  Coleridge  met  allen  ernst 
gaat  zoeken  ,,zich  van  zich  zelf  te  verlossen."  Hij  raad- 
pleegt een  geneesheer,  Dr.  Adams,  en  doet  aan  dezen 
volledige  confessie.  In  overleg  met  Adams  zocht  hij  in 
huis  opgenomen  te  worden  bij  een  chirurg  Dr.  Gillman 
te  HighgatCy  die  hem  op  zijn  eigen  verzoek  in  streng 
opzicht  zal  nemen.  Hieraan  is  het  te  danken  dat  Cole- 
ridge's  ongeëvenaarde  geestesgaven  toch  nog  vruchten 
hebben  afgeworpen  die,  al  waren  zij  niet  van  den  omvang 
zijner  concepties  en  plannen,  toch  van  verstrekkende 
beteekenis  én  grooten  invloed  op  het  denken  in  Engeland 
zijn  geweest. 

Highgate  is  eene  voorstad  van  Londen,  ver  genoeg 
van  de  grootstad  af  om  met  zijne  heuvels  en  bosschen 
en  buiten's  iemand  in  eene  landelijke  natuur  te  verplaat- 
sen, en  toch  met  zijn  prachtig  vergezicht  van  zijne  hoog- 
ten op  de  stad  onder  den  St.  Paul  en  Westminster 
weer  als  in  dagelijksche  aanraking  met  de  metropolis, 
een  oord  voor  een  wijsgeer  ^en  retraite"  als  geschapen. 
Dr.  Gillman  bewoonde  er  op  het  hoogste  punt  van  den 
heuvel,  onder  de  stille  olmenlaan  „the  Grove,"  een  met 
wingerd  begroeid  huis,  met  een  grooten  tuin  uitloopende 
op  de  boschgronden  achter  Highgate.  Er  werd  voor 
Coleridge  op  de  eerste  verdieping  een  kamer  ingericht, 
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uitziende  over  die  tuinen  op  de  bosschen.  Er  werd  geen 
moeite  voor  zijn  comfort  gespaard,  het  dak  werd  zelfs 
verbouwd  om  Coleridge's  boekenkasten  te  kunnen  plaat- 
sen. Hier  bleef  Coleridge,  zonder  andere  onderbreking 
dan  van  een  enkel  zomerreisje,  ^)  tot  aan  het  einde  zijns 
levens. 

Coleridge  trad  bij  de  Gillman's  binnen  met  in  zijn 
hand  de  proefvellen  der  uitgave  van  zijne  Christabel.  Het 
gedicht  was  reeds  beroemd  door  Coleridge's  herhaalde 
voordracht  ervan,  maar  uitgegeven  was  het  nog  niet.  De 
publicatie,  waarmede  zijn  Highgate-tijd  begon,  was  veel 
belovend,  beleefde  binnenkort  drie  edities.  Hiermede 
opende  wat  wij  kunnen  noemen  een  tweede  „annus 
mirabihs"  zijner  litteraire  productie.  In  1816  publiceert 
hij  een  ^^Lay-sermon:  the  Statesmans  manual^  or  the 
Bible  the  best  guide  to  Political  skill  and  Forethought : 
addressed  to  the  higher  classes  of  society,  with  an  ap- 
pendix, containing  comments  and  essays  connected  with 
the  study  of  the  inspired  writings" ;  in  18 17  een  tweede  : 
^^Blessed  are  ye  tlfiat  sow  beside  all  waters a  lay-sermon 
addressed  to  the  higher  and  middle  chsses  on  the  exis- 
ting  Distresses  and  Discontents".  In  hetzelfde  jaar,  1817, 
kwam  uit  zijne  reeds  in  Calne  begonnen,  maar  toch  eerst 
in  Highgate  voltooide  Biographia  Literaria^  biographical 
sketches  of  my  literary  life  and  opinions.  In  December 
18 17  gaf  hij  een  merkwaardig  bewijs  zoowel  van  de 
compleetheid  zijner  intuities  in  die  dagen  als  van  het 
herwonnen  meesterschap  om  ze  onder  woorden  te  brengen, 
zijne  Lezing  a  Vimproviste  voor  de  London  Philosophical 
Society,   's  Middags  krijgt  C.  bericht  dat  hij  's  avonds 

^)  Interressant  is  vooral  zijn  tweede  en  laatste  reisje  naar  Duitsch- 
laud  in  1828.  Hij  ging  met  Wordsworth  den  Rijn  op,  en  ontmoette 
in  Godesberg  Schlegel  en  Tieck.  Den  laatste  kende  hij  nog  van 
Rome. 
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verwacht  wordt  om  daar  eene  lezing  te  houden.  Waarover? 
was  en  bleef  aan  Coleridge  onbekend  totdat  hij  door 
het  Bestuur  de  gevulde  zaal  was  binnengeleid  en  de 
voorzitter  aankondigde  dat  Mr.  Coleridge  zou  handelen 
over  ^^the  growth  of  the  individual  mind''  Coleridge  was 
verbijsterd  over  deze  ongewone  insceneering,  maar  be- 
klom het  spreekgestoelte  en  wierp  zich  in  het  onder- 
werp, en  boeide  zijn  gehoor  anderhalf  uur  lang  met  eene 
improvisatie,  die  wij  terugvinden  in  die  voor  Coleridge's 
geest  typische  effusie  ^^tlfie  Science  of  method^'*  door  hem 
uitgewerkt  tot  een  algemeene  inleiding  voor  de  Ency- 
clopaedia  Metropolitana,  en  ook  door  hem  zelf  opge- 
nomen in  de  editie  in  drie  deelen  van  ^^the  Friend''  die 
in  1818  van  de  pers  kwam.  Eindelijk  beleefde  hij  in 
dezelfde  jaren  de  eerste  complete  uitgave  zijner  gedichten 
onder  den  titel  van  ^^Sybilline  Leaves'\  en  de  editie  van 
zijn  drama  Zapolyia  als  ^^Ckristmas  Tale'\  waarvan  in 
zes  weken  2000  exemplaren  werden  verkocht. 

Hoewel  Coleridge's  intuïtie s-kring  in  deze  Highate-publi- 
caties  tot  een  zekere  afsluiting  en  stabiliteit  is  gekomen  en 
de  werkend  ezer  periode  daarom  kunnen  dienen  als  steen- 
groeven waaruit  de  bouwstoffen  gebroken  worden  tot  de 
reconstructie  van  Coleridge's  geestesgebouw  die  in  het  tweede 
deel  dezer  studie  zal  worden  beproefd,  dient  toch  ook 
hier  in  de  schets  zijner  geestelijke  ontwikkeling  nog  een 
blik  geworpen  te  worden  op  de  invloeden  die  in  deze 
periode  op  Coleridge's  geest  uitgeoefend  zijn^  op  de  plaats 
die  hij  zich  zelf  toeschreef  in  het  denken  zijns  tijds  en  op  de 
beweging  die  niettemin  in  zijn  eigen  denken  nog  valt  waar 
te  nemen.  Wij  wezen  er  reeds  op  hoe  even  voor  zijn 
intrede  in  de  Highate-periode  zijne  gedachtenwereld  eene 
afronding  scheen  te  naderen.  Mei  1 81 5  aan  Wordsworth 
schrijvende  hoe  hij  zich  diens  „Recluse''  had  voorge- 
steld,  als  het  eerste  en  eenige  ware  philosophische  ge- 
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dicht,  omschrijft  hij  onder  de  hand  heel  den  omtrek  van 
zijn  eigen  geestesphase :  „Ik  stelde  mij  voor  dat  gij  eerst 
in  abstracto  de  vermogens  van  den  mensch  zoudt  hebben 
bestudeerd,  en  een  soliede  basis  voor  het  gebouw  zoudt 
hebben  gelegd  door  de  zandige  sophismen  van  Locke  en 
van  de  mechanische  dogmatisten  te  verwijderen  en  aan 
te  toonen  dat  de  zinnen  de  levende  groei  en  ontwikke- 
ling van  den  geest  zijn  in  een  juister  en  hooger  zin  dan 
dat  de  geest  gezegd  kan  worden  gevormd  te  worden 
door  de  zinnen.  Dan  verwachtte  ik  dat  gij  het  mensche- 
lijk  geslacht  in  concreto  zoudt  nemen  en  zoudt  vernie- 
tigd hebben  de  absurde  meening  van  Pope's  Essay  on 
Man,  Darwin  en  al  die  overtuigden  zelfs  onder  Christe- 
nen, dat  de  mensch  is  voortgekomen  uit  een  orang- 
outangstaat  —  zoo  tegengesteld  aan  alle  historie,  religie 
en  mogelijkheid  zelfs ;  dat  gij  zoudt  hebben  bevestigd 
een  zondeval  in  een  of  anderen  zin,  als  een  feit,  welks 
mogelijkheid  niet  verstaan  kan  worden  uit  de  natuur 
van  den  wil,  maar  welks  werkelijkheid  gestaafd  wordt 
door  ervaring  en  geweten.  Dan  de  gevallen  menschheid 
in  haar  verschillende  tijden  en  phasen  beschouwd,  niet 
verbloemende  de  kwalen  waaronder  heel  het  schepsel 
zucht,  om  duidelijk  te  doen  verstaan  een  schema  van 
Verlossing  en  Verzoening  van  deze  vijandschap  met 
Natuur,  en  dan  te  besluiten  met  een  grootsche  didac- 
tische uiteenzetting  over  de  noodzakelijke  identiteit 
van  eene  ware  philosophie  met  ware  religie,  overeen- 
stemmende in  de  resultaten  en  verschillende  alleen  als 
een  analytisch  en  een  synthetisch  proces,  als  dirsursief 
van  intuitie,  de  eerste  vooral  van  nut  tot  volmaking  van 
de  laatste ;  om  kort  te  gaan,  de  noodzakelijkheid  van 
eene  algemeene  revolutie  in  de  wijze  van  ontwikkelen 
en  disciplineeren  van  den  menschelijken  geest  door  leven 
en  intelligentie  (bestudeerd  in  zijn  verschillende  stadia 
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van  de  plant  opwaarts  tot  het  in  een  nieuw  stadium  van 
zelfbewustzijn  treedt  in  den  mensch),  te  stellen  in  plaats 
van  de  philosophie  van  mechanisme,*  welke  dood  brengt 
in  ieder  gebied  van  het  menschelijk  intellect,  en  zichzelf 
misleidt  door  duidelijke  beelden  te  houden  voor  klare 
concepties,  en  welke  dwazelijk  concepties  vraagt  waar 
alleen  intuïties  mogelijk  zijn  en  adaequaat  aan  de 
majesteit  der  waarheid.  In  één  woord :  feiten  opgeheven 
tot  theorie,  theorie  tot  wetten,  wetten  tot  levende  en 
intelligente  krachten  —  waar  idealisme  noodzakelijk  zich 
zelf  volmakende  tot  realisme,  en  realisme  zichzelf  ver- 
fijnende tot  idealisme 

Dat  is  de  heele  omtrek  der  ^,  Dynamische  Philosophie 
of  Logosophia,  gegrond  in  de  identiteit  van  zijn  en  denken, 
welke  in  verband  met  de  Openbaring  Logos  genoemd 
wordt,"  die  Coleridge  wilde  plaatsen  tegenover  de  mecha- 
nische philosophie  van  het  Empirisme.  Wat  hij  hier  van 
Wordsworth  verwachtte,  verwachtte  hij  eigenlijk  van  zich 
zelf ;  het  was  zijn  levensplan,  het  al  zoo  lang  gekoesterde 
plan  van  zijp  Magnum  Opus''  Tegen  den  tijd  van  High- 
gate  herhaalt  zich  de  teekening  van  dat  plan  meer  dan 
ooit,  en  in  den  Highgate-tijd  neemt  het  vasteren  vorm 
aan,  verkrijgt  het  zelfs  al  een  begin  van  uitvoering. 
Coleridge  komt  nu  iederen  Zondag  met  den  bekwamen 
professor  in  de  chirurgie  J.  H.  Green  in  Gillman's  huis 
samen,  en  dicteert  hem  de  materialen,  waaruit  het 
grootsche  gebouw  moet  oprijzen.  Het  is  de  moeite  waard 
hier  de  lijnen  van  dit  plan,  zooals  Coleridge  dat  in  den 
loop  dier  jaren  ontwikkelde,  te  vervolgen.  Want  al  werd 
het  nooit  zoo  uitgevoerd  als  Coleridge  het  ontwierp,  het 
plan  zelf  is  een  teekening  van  Coleridge's  geest,  en  in 
zijn  verschillende  evolutiën  doet  het  ons  zien  van  welke 


^)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  643. 
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beteekenis  in  het  denken  Goleridge  zich  al  meer  bewust 
werd.  Southey  zeide  eens  smalend  dat  Coleridge  het 
genie  had  van  het  ontwerpen  van  titels,  en  Cottle  publi- 
ceerde eens  in  een  boozen  bui  een  geheele  verzameling 
van  plannen  die  Coleridge  ontwierp,  maar  niet  uitvoerde. 
Inderdaad  staat  hetgeen  Coleridge  voltooide  in  geen  ver- 
houding tot  hetgeen  hij  ontwierp.  Maar  die  ontwerpen  zijn  als 
het  ware  de  plannen  waarnaar  zijn  eigen  geest  gebouwd  was, 
en  zich  steeds  verder  uitbouwde.  September  i8i4teekende 
hij  het  zoo :  Christendom,  de  eenige  ware  philosophie ; 
of  vijf  verhandelingen  over  den  Logos,  of  Communica- 
tieve Intelligentie^  in  de  natuur,  in  den  mensch,  in  God. 
De  eerste  verhandeling  —  Logos  propaideuticos,  of  de 
wetenschap  van  systematisch  denken  in  het  gewone 
leven.  De  tweede  —  Logos  architectonicus,  of  een  poging 
om  het  constructieve  of  mathematische  proces  toe  te 
passen  of  Metaphysica  en  Theologia  Naturalis.  De  derde 
—  'O  Aoyog  b  QexpSpooTrog  (de  goddelijke  logos  vleesch  ge- 
worden —  een  volledige  commentaar  op  het  Johannes- 
evangelie,  ontwikkelend  Paulus'  leer  van  Christus  en 
dien  gekruist.)  De  vierde  —  over  Spinoza  en  Spinozisme, 
met  een  leven  van  Spinoza.  Dit  getiteld  Logos  Agonistes. 
De  vijfde  en  laatste  —  Logos  Alogos  (i.  e.  Logos  illo- 
gicus)  of  over  modern  Unitarianisme,  zijn  oorzaken  en 
gevolgen.  Het  doel  van  het  geheel  zal  zijn  een  wijsgeerige 
verdediging  van  de  Geloofsartikelen  der  Kerk.  ^) 

Februari  1817  omschrijft  hij  het  doel  ervan  met  de 
woorden:  ,,to  reconcile  the  dictates  of  common  sense 
with  the  conclusions  of  scientific  reasoning".  ^)  Maar 
November  18 18  in  een  brief  aan  een  nieuwen  vriend 
Allsop  (een  jong  koopman  uit  de  city)  groeit  het,  in 


1)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  632. 

2)  ibidem  668. 
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Verband  met  plannen  voor  een  serie  lezingen  over  de 
geschiedenis  der  philosophie,  tot  den  volgenden  encyclo- 
paedischen  omvang:  „Deel  I  en  II  zal  bevatten  eene 
critiek  op  Shakespeare  en  de  andere  dramaturgen  van 
Elisabeth's  regeering;  over  Dante,  Spencer,  Milton,  Cer- 
vantes,  Calderon,  over  Chaucer,  Ariosto,  Donne,  Rabelais, 
enz.  Deel  III  zou  eerst  bevatten  zijne  Geschiedenis  der 
Wijsbegeerte,  beschouwd  als  een  streven  van  den  men- 
schelijken  geest  om  uit  te  werken  het  vermogen  van  de 
menschelijke  rede  om  in  haar  eigen  kracht  te  ontdekken 
den  oorsprong  en  de  wetten  van  den  mensch  en  van 
de  wereld,  van  Pythagoras  tot  Locke  en  Condillac.  Deel 
IV  zou  voorts  bestaan  uit  brieven  over  Oud  en  Nieuw 
Testament  en  over  de  leerstukken,  door  de  vaderen  der 
Reformatie  gemeenschappelijk  beleden,  benevens  raad- 
gevingen voor  een  Theologiae  Candidatus  over  het  pre- 
diken als  geestelijke  der  Staatskerk.  En  omtrent  de  be- 
teekenis  van  dit  werk  schrijft  hij  zelf:  ,,al  mijne  andere 
geschriften,  uitgenomen  mijne  gedichten,  en  ook  deze 
maar  ten  deele  uitgezonderd,  zijn  inleidend  en  voorbe- 
reidend, terwijl  het  resultaat  zal  zijn  —  indien  de 
praemissen  zijn  zooals  ik  verzekerd  ben  dat  zij  zijn, 
onomstootelijk,  en  de  deducties  wettig,  en  de  conclusies 
overeenkomstig  aan  beide  —  eene  revolutie  in  al 
wat  philosophie  en  metaphysica  heet  in  Engeland 
en  Frankrijk  sinds  de  era  der  overheersching  van  de 
mechanische  wereldbeschouwing  tijdens  de  restauratie 
van  Karei  II,  en  in  de  tegenwoordig  gangbare  meeningen 
niet  enkel  over  religie,  ethiek  en  politiek,  maar  zelfs 
over  moderne  physica  en  physiologie." 

In  den  zomer  van  1830  spreekt  hij  ervan  dat  zijn 
Magnum  Opus  ,,over  Openbaring  en  Christendom"  regel- 
matig vordert.^)  Nog  in  October  1833  schrijft  hij  aan  John 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  753. 
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Sterling^)  van  „zijn  geliefkoosden  droom,  dat  deze  met 
Mr.  Green  hem  zou  assisteeren  in  het  persklaar  maken 
van  zijn  geheele  systeem,  voor  zoover  als  het  in  eenigen 
systematischen  vorm  op  schrift  bestaat;  dat  is,  om  te  be- 
ginnen met  het  Propyleum :  Over  de  beteekenis  en  het 
gebruik  van  Woorden,  zijnde  Logica^  als  canon  van  con- 
clusie, als  criterium  van  praemissen,  en  als  wetenschap 
en  ontwikkeling  van  Ideeën  (en  dan  de  Methodus  et 
Epochee  of  de  disquisitie  aangaande  God,  Natuur  en 
Mensch),  waarvan  de  eerste  twee  hoofddeelen,  van  het 
Ens  super  Ens  tot  aan  den  Val,  of  van  God  tot  Hades, 
en  dan  van  Chaos  tot  het  begin  van  levende  organisatie, 
bevattende  het  geheele  stelsel  van  de  Dynamische 
Philosophie,  zijn  voltooid;  gelijk  ook  een  derde  is,  voor 
het  grootste  gedeelte  samengesteld  door  Mr.  Green, 
over  de  toepassing  van  de  Ideeën,  als  de  Transscendentia 
van  de  waarheden,  plichten  en  affecten  in  den  mensche- 
lijken  geest."  In  hoeverre  het  hier  genoemde  werkelijk 
reeds  in  manuscript  bestond,  zullen  wij  later  bij  bespre- 
king van  Coleridge's  nalatenschap  aan  handschrift  ge- 
legenheid hebben  nader  aan  te  geven.  Maar  de  pubUcatie 
ervan  bleef  ,,een  droom".  Het  Magnum  Opus  bleef  als 
zoodanig  een  plan.  Maar  deze  plannen  ontdekken  ons 
toch  veel  van  Coleridge's  geestesphase  en  ontwikkeling 
in  dezen  laatsten  tijd. 

Een  grondtrek  van  al  deze  plannen  is  zijne  voltooide 
anti-empirische  positie  in  zake  het  menschelijk  kenver- 
mogen. Van  alle  waarheden,  pUchten,  affecten  enz.  in 
den  menschelijken  geest  bestaan  transscendentia,  ideeën 
in  den  geest,  die  wetten  zijn  van  het  zijnde.  De  wortel 
waarop  heel  Coleridge's  geestesleven  en  philosophie  stoelt, 
is  de  identiteit  van  zijn  en  denken  in  het  Absolute.  Dat  is 


^)    ibidem  771. 
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Kant's  criticisme  langs  den  weg  van  Platonisme  en  Neopla- 
tonisme ontwikkeld  tot  de  leer  van  den  Neo-Plotinus 
Schelling.  Inderdaad  staat  Coleridge's  geestesontwikkeling 
tegen  den  tijd  van  Highgate  en  in  den  eersten  Highgate-tijd 
in  het  teeken,  men  zou  haast  kunnen  zeggen  onder  den 
ban  van  Schelling's  Identiteits-systeem :  Object  en  Subject, 
het  Reeële  en  het  Ideeële,  Natuur  en  Geest  zijn  iden- 
tisch  in  het  Absolute,  van  welke  identiteit  wij  een 
prototype  hebben  in  ons  zelfbewustzijn.  De  erkenning 
van  deze  identiteit  in  het  Absolute  kan  naar  analogie  van 
hare  erkenning  in  het  zelfbewustzijn  niet  anders  dan  een 
onmiddellijke  en  intuïtieve  zijn:  ^jintellectuelle  Anschauung.*' 

De  oorspronkelijke  ongescheiden  eenheid  of  indiffe- 
rentie trad  in  polaire  tegenstellingen  van  positief  of  ideaal 
en  van  negatief  of  reaal  zijn  uiteen.  De  negatieve  of 
reale  pool  is  de  Natuur.  In  de  natuur  woont  een  levens- 
principe dat  de  anorganische  en  de  organische  levens- 
vormen tot  een  totaal-organisme  verbindt,  de  wereld-ziel. 
De  positieve  of  ideale  pool  is  de  geest.  De  stadia  zijner 
ontwikkeHng  zijn  :  het  theoretische,  het  praktische  en  het 
artistieke.  De  kunst  is  de  bewuste  nabeelding  der  onbe- 
wuste natuur-idealiteit.  Het  scheppen  van  den  kunste- 
naar is  iets  onbewusts  bewusts.  Uit  zijn  werk,  dat  hij 
gedreven  van  den  onweerstaanbaren  drang  van  het  genie 
en  toch  met  volle  bewustheid  en  in  vrije  werkzaamheid 
begint  en  voleindigt,  straalt  ons  het  duidelijkst  de  eenheid 
van  object  en  subject,  de  absolute  identiteit  tegen.  De 
,,intellectuelle  Anschauung"  in  haar  hoogste  potentie  is 
één  met  het  genie  van  den  kunstenaar. 

Hier  mondde  het  Transscendentaal  Idealisme  van 
Schelling  uit  waar  Coleridge  was  begonnen:  bij  de 
,,Imagination"  van  het  genie  des  kunstenaars,  Imaginatie 
principe  van  Kennis.  Wat  wonder  dat  Coleridge,  waar  hij 
in  1810  Fichte  en  Schelling  nog  bij  Kant  had  verworpen, 
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bij  nadere  kennismaking  met  Schelling  die  philosophie 
der  „Einbildungskraft"  met  een  waren  jubel  begroette. 
In  hetzelfde  jaar  1810  vinden  wij  hem  al  op  het  woord 
^jEinbildungskraft"  wel  is  waar  valsche  etymologieën  toe- 
passen, die  echter  toonen  met  welk  een  instemrning  hij 
er  een  principe  van  kennis  in  ziet  aangegeven ;  ,,Ein- 
bildungskraft  —  Ineinsbildung,  Eisenoplasy  or  esenoplastic 
power!  how  excellently  expresses  it  this  prime  and  lof- 
tiest  faculty."  ^)  Met  vernieuwde  zekerheid  legde  hij  in 
de  Biographia  Literaria  zijne  intuitie  van  Imagimation  en 
Fancy  ten  grondslag  aan  zijne  Dynamo-philosophie.  Ja 
de  coïncidentie  van  zijne  philosophie  met  Schelling's 
systeem  verrukte  hem  zoo,  dat  hij,  uit  een  zekere  ge- 
makzucht zijns  geestes,  zijn  eigen  systeem  ontvouwde 
in  voor  een  goed  deel  woordelijke  aanhalingen  uit 
Schelling's  Transscendentaal  Idealisme.  Deze  gemakzucht 
heeft  hem  wrange  vruchten  gedragen:  eene  nog  niet 
geheel  verstomde  beschuldiging  van  opzettelijk  plagiaat,  en 
dat  waar  het  geldt  de  hoogste  intuities  zijns  geestes !  Dat 
dit  onrechtvaardig  is,  behoeft  na  heel  deze  schets  van  zijn 
geestelijke  ontwikkeling  wel  geen  betoog.  Inderdaad  was 
het  slechts  ,,a  genial  coïncidence  with  much  that  he  had 
toiled  out  for  himself,"  evenals  indertijd  met  Schlegel 
in  zijn  Shakespeare-critiek.  En  gelijk  toen  die  coïncidentie 
eenige  verklaring  vond  in  beider  bewondering  voor  Les- 
sing, zoo  vindt  hier  de  coïncidentie  van  Coleridge  en 
Schelling  eenige  verklaring  daarin  ,,dat  beiden  ge- 
schoold waren  door  de  geschriften  van  Kant  en  beiden 
gelijke  verplichting  hadden  aan  de  polair-logica  en  de 
dynamische  philosophie  van  Giordano  Bruno,  de  Mystici  en 
Jakob  Böhme",  gelijk  Coleridge  al  vooruit  in  de  Biographia 
Literaria  ^)   over  zijne  verhouding  tot  Schelling  schrijft. 

^)  Anima  Poetae,  236. 
')  pag.  73. 
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Maar  ook  deze  erkentenis  is  nog  te  bescheiden.  Beider 
bewondering  voor  Bruno  en  Böhme  en  de  Mystici  had 
haar  oorzaak  in  beider  congenialiteit  ook  met  die  geesten. 
Coleridge  mocht  gerust  zijn  intuities  inzichten  van  zijn 
eigen  geest  noemen.  Maar  het  citeeren  uit  Schelling, 
ook  na  deze  voorafgaande  voorbereiding,  blijft  toch 
onvergefelijk,  al  is  het  ook  enkel  geschied  uit  geestelijke 
gemakzucht,  uit  Coleridge's  heele  wezen  zoo  verklaarbaar. 

Coleridge  kwam  spoedig  onder  Schelling' s  ban  uit  en 
bezon  zich  op  hetgeen  hem  ook  van  Schelling  scheidde. 
Allereerst  kwam  hij  tot  het  inzicht  dat  „imagination"  door 
Schelling  te  hoog  verheven  was  ten  koste  van  andere  meer 
belangrijke  factoren  in  ons  bewustzijn.  Hij  keerde  meer 
tot  het  Kantiaansche  inzicht  in  dezen  terug  :  „imagination" 
een  middellijke  visie  der  waarheid  door  de  zichtbare  dingen 
heen,  „reason"  eene  onmiddellijke  intuïtie  der  waarheid. 
Nog  later  wordt  alles  meer  opgebouwd  uit  ^,conscience.^' 
Het  wilselement  als  het  constitueerende  van  onze  per- 
soonlijkheid, en  nog  boven  ^^reason"  ons  in  aanraking 
brengende  met  transscendentale  realiteit,  de  wil  in  zijn 
vrijheid  en  het  orgaan  van  religie,  werd  door  Coleridge 
als  diepste  grond  erkend  van  het  menschelijk  wezen  en 
van  het  goddelijk  wezen.  Dieper  nog  dan  het  gebied 
van  denken  en  zijn,  verbonden  door  de  identiteit  van 
idee  en  wet,  lag  het  gebied  van  het  „spiritual",  van 
persoonlijkheid  en  vrijheid,  van  het  religieuse,  eenheid 
van  persoonlijken  en  goddelijken  wil.  En  dit  was  tevens 
het  tweede  en  diepste  wat  C.  van  Schelling  onder- 
scheidde. Schelling  vond  het  een  verstoren  van  de 
aesthetische  verhouding  tot  de  wereld  wanneer  men 
boven  en  buiten  de  wereld  een  wilsmacht  aannam. 
Schelling's  identiteits-systeem  bleek  hierin  aesthetisch 
pantheisme  te    zijn,   en   „gross  materialisme'V)  zooals 

1)  In  een  noot  bij  de  llde  ed.  van  de  Biographia  Literaria. 
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Coleridge  zeide  die  het  als  geheel  van  wereldver- 
klaring opgaf,  omdat  het  niet  toereikend  was  dat 
diepere  gebied  van  wil  en  vrijheid  en  persoonlijkheid  te 
peilen.  Maar  de  identiteitsgedachte  tot  verklaring  van 
het  verband  van  denken  en  zijn  bleef  C.  tot  op 
het  einde  vasthouden  en  voor  natuur-philosophie 
bleef  hij  Schelling's  denkbeelden  zeer  vruchtbaar  achten. 

In  twee  zijner  brieven  bepaalt  hij  zijne  verhouding  tot 
de  Duitsche  philosophie  in  het  algemeen^  en  beschrijft  daar- 
mee wel  zijne  eind-positie  hiertegenover.  December  1817 
schrijft  hij  :  ^)  Mijne  eigene  opinie  omtrent  de  Duitsche 
philosophie  verschilt  niet  veel  van  die  van  u  (J.  H.  Green); 
veel  bij  verscheidenen  van  hen  is  mij  onbegrijpelijk,  en 
nog  meer  onbevredigend.  Maar  ik  maak  onderscheid. 
Ik  verwerp  Kanfs  stoïsch  principe  als  verkeerd,  onna- 
tuurlijk en  zelfs  immoreel  als  hij  in  de  „Kritik  der  prak- 
tischen  Vernunft"  de  affecten  als  d^idcpopa  in  de  ethiek  be- 
handelt en  ons  wil  overtuigen  dat  iemand  die  met  tegenzin 
en  zonder  eenig  gevoel  van  Hefde  voor  de  deugd  toch 
deugdzaam  handelde,  alleen  omdat  het  zijne  plicht  is, 
onze  achting  meer  waard  is  dan  iemand  wiens  affecten 
behulpzaam  en  samenvallend  waren  met  zijne  consciëntie". 
Het  is  dezelfde  bedenking  die  I^r.  Schiller  inbracht  tegen 
Kant's  rigoristische  moraal  in  ^,über  Anmuth  und  Würde" 
(1793).  De  tweede  bedenking  van  Coleridge  tegen  Kant 
geldt  hetgeen  deze  in  zijne  j,Religion  innerhalb  der  Grenzen 
der  bloszen  Vernunft"  zegt  over  gebed,  wat  C.  oppervlakkig 
in  psychologie  en  getuigend  van  geringe  smaak  acht.  „Maar 
met  deze  uitzonderingen  vereer  ik  Immanuel  Kant  met 


^)  In  een  brief  van  1831  spreekt  hij  nog  van  „the  fundamental 
truth,  that  the  ground  of  all  reality,  of  the  objective  no  lessthan 
of  the  subjective,  is  the  „Absolute  Subject."  (Letters  II  755.) 

2)  Letters  of  S.  T.  C.  II  681. 


120 


mijn  geheele  hart  en  ziel,  en  houd  hem  voor  den  eenigen 
wijsgeer  voor  alle  menschen  die  denken  kunnen." 

j^Fichte  in  zijn  moraalsysteem  is  maar  een  carricatuur 
van  Kant's  systeem,  of  Hever,  hij  is  een  Zeno  in  het 
gewaad  van  een  Carthuiser  monnik."  Reeds  vroeger  had 
hij  Fichte's  antithetische  verhouding  tot  de  Natuur  veroor- 
deeld. De  Natuur  is  C.  in  zijn  ,,imaginative  faith"  sym- 
bool van  het  geestelijke.  Wel  ging  voor  Coleridge  zelf 
het  inzicht  op  in  het  wezen  van  het  geestelijke  als  een 
gebied  onderscheiden  van  de  natuur  en  boven  de  natuur 
(spirit,  will  —  not  nature),  maar  nooit  trad  hem  dit 
bovennatuurlijke  gebied  in  vijandschap  tegen  de  natuur 
als  bij  Fichte.  Voor  deze  zijne  bewustwording  omtrent 
het  wezen  van  den  wil  wist  hij  echter  Fichte  wel  dank. 
In  de  Biographie  schrijft  hij:  „Fichte's  Wissenschaftslehre, 
beginnende  met  een  daad  in  plaats  van  met  een  ding 
of  substantie,  leverde  mij  den  sluitsteen  van  den  boog," 
hoewel  hij  overigens  diens  metaphysica  verwerpt,  en  noch 
diens  subjectief  idealisme  ^)  noch  zijn  identificeren  van 
God  en  zedelijke  wereldorde  kan  waardeeren  In 
bo vengenoemden  brief  schrijft  hij:  Zijne  metaphysica  is 
voorbij,  maar  hij  heeft  verdienste  van  den  grond  bereid 
te  hebben  en  den  eersten  steen  gelegd  te  hebben  tot 
de  dynamische  philosophie,  door  een  handeling  te  stellen 
in  plaats  van  een  ding,  ,,Einfache  Actionen  statt  der 
Dinge  an  sich." 

Dan  overgaande  tot  de  school  van  Schelling  zegt  hij : 
„omtrent  de  „Natur-philosophen",  voor  zooverre  het  be- 
treft physische  dynamica  in  oppositie  tegen  mechanisch 
corpusculair  systeem,  denk  ik  zeer  hoog  aangaande 
sommige  gedeelten  van  hun  systeem,   als  gezond  en 


')  Bespot  in  een  gedicht:  "Ë^yü^EVKo^nruv.  Poems  of  S.  T.  C.  II  405. 
2)    Biogr.  Lit.  71. 
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wetenschappelijk,  metaphysica  van  Qualiteit  niet  minder 
evident  voor  mijne  rede  dan  de  metaphysica  van  Quan- 
titeit  (Geometrie,  enz.) ;  aangaande  het  overige  en  grootste 
deel  van  hun  systeem  denk  ik  als  over  iets  tastends, 
eene  proeve,  en  zeer  nuttig  voor  een  chemicus,  zooioog 
en  physioloog,  den  geest  bevrijdende  uit  zijne  kluisters, 
opwekkende  zijne  vindende  krachten.  Doch  ik  beperk 
deze  opmerkingen  tot  de  werken  van  Schelling  en  H. 
Steffens  ^).  Van  Schelling's  Theologieeanth  en  Thropo- 
sophie  zijn  de  telescopische  sterren-  en  nevelvlekken  te 
vele  voor  mijn  gezichtsvermogen.  Ik  ben  geneigd  te 
gelooven  dat  zoowel  hij  als  zijn  vriend  Frans  Baader 
slechts  half  in  ernst  zijn,  en  een  sluier  schilderen  om  te 
bedekken,  niet  een  gelaat,  maar  de  afwezigheid  daarvan. 
Schelling  is  te  eerzuchtig  om  een  Grand-Seigneur  der 
„allein-selig  Philosophie"  te  wezen,  dan  dat  hij  een 
geheel  betrouwbaar  philosooph  kan  zijn.  Maar  hij  is  een 
man  van  groot  genie ;  en  hoe  onvoldaan  men  met  zijne 
conclusies  moge  zijn,  men  kan  hem  niet  lezen  zonder 
gescherpt  te  worden. 

Van  de  anderen,  uitgenomen  Jacobi  die  een  rhapsode 
is,  uitstekend  in  sententies  weet  ik  niets  of  te  weinig  om 
mij  er  een  oordeel  over  te  vormen."  Deze  opmerking  over 
Jacobi  verdient  aandacht,  daar  naar  veler  oordeel  Coleridge 
eigenlijk  een  dergelijke  plaats  als  Jacobi  in  het  denken 
inneemt.  St.  A.  Brooke  in  „Theology  in  the  English  Poets"  ^) 

^)  In  een  noot  bij  Biogr.  Lit.  73  verklaart  Coleridge  zich  ook 
zeer  ingenomen  met  eenen  Dr.  Richard  Saumarez  en  diens  werken 
ca  new  System  of  Physiology  1797».  en  «the  Principles  of 
physiological  and  physical  Science  1812»,  en  hij  acht  zich  ver- 
plicht hiermee  den  naam  aan  de  vergetelheid  te  ontrukken  van 
iemand  die,  zonder  de  minste  kennis  van  Kant  of  Schelling,  motu 
proprio  tegenover  de  mechanische  philosophie  grondslagen  gelegd 
heeft  tot  eene  ware  dynamische  philosophie. 

2)    Zie  Bibliographie. 
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en  W.  G.  T.  Shedd  in  ^,Litterary  Essays"  wijzen  erop  dat 
Coleridge  met  Jacobi  de  grootste  verwantschap  heeft. 
Beiden  hebben  dezelfde  waardeering  van  instinctieve 
gevoelens,  denzelfden  religieusen  zin  voor  het  onder- 
scheid van  het  zedelijke  en  geestelijke  boven  het  louter 
intellectueele  en  speculatieve.  Beiden  strijden  voor  theisme 
tegenover  pantheisme  dat  alle  persoonlijkheid  en  daarmee 
alle  moraal  en  reHgie  verzwelgt^).  Ook  van  deze  coïn- 
cidentie is  echter  minder  afhankelijkheid  bij  Coleridge 
van  Jacobi  oorzaak  dan  wel  beider  gelijke  positie  tegen- 
over Plato  en  Kant  en  beider  congenialiteit.  Schiller  in 
ethiek  eriy  gelijk  wij  nog  zullen  zien,  in  aesthetica  en  Jacobi 
in  philosophie  en  godsdienstphilosophie  staan  het  dichtst  bij 
Coleridge,  Toch  was  Coleridge  zich  ook  tegenover  Jacobi 
van  onderscheid  en  superioriteit  in  beschouwing  bewust, 
hetgeen  hij  ergens  ^)  aldus  aangeeft :  ^Jacobi  en  Hem- 
sterhuis  beschouwen  rede  als  orgaan  voor  de  geestelijke 
waarheden ;  ik  beschouw  ze  als  orgaan  tegelijk  voor  en  van 
de  geestelijke  realiteiten, orgaanidentisch  met  zijne  objecten." 

In  den  meergenoemden  brieft)  spreekt  hij  ook  over 
zijn  verhouding  tot  Jean  PauVs  „Vorschule  der  Aesthetik" 
waarin  hij  slechts  had  ^,gekeken."  Volgens  A.  Brandl*)  bracht 
dit  hem  op  het  idee  om  fancy  van  imagination  te  gaan  onder- 
scheiden. Wij  zeiden  reeds  dat  zijne  aesthetica  groote  ver- 
wantschap heeft  met  die  van  Schiller.  Met  Schiller,  in  diens 
„Briefe  über  aesthetische  Erziehung",  corrigeert  hij  Kant's 


^)  Men  vergelijke  straks  Cs  definities  van  natuur  en  geest  in 
„Aids  to  reflection"  met  Jacobi's  „Von  göttlichen  Dingen  III,  401 
(Werke,  Leipzig  ed.  181 6)"  en  met  zijn  „Brief e  an  Mendelssohn." 

2)  Friend  95. 

3)  Letters  of  S.  T,  C.  II  693. 

S.  T.  C.  und  die  Engl.  Romantik.  Brandl  schrijft  daar  ook  invloed 
op  C/s  imaginatie-philosophie  toe  aan  G.  Maasz,  Versuch  über  die 
Einbildungskraft,  1792. 
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aesthetika,  door  bij  alle  waardeering  voor  Kant*s  verheffing 
van  het  aesthetisch  oordeel  door  het  te  gronden  in  het 
intellect,  toch  aan  het  zinnelijke  element,  aan  het  aan- 
gename in  het  schoone  meer  recht  te  laten  wedervaren. 
Coleridge's  definitie  van  Taste"  heeft  verwantschap  met 
MendelssonK s  „Billigungs vermogen"  als  bijzonder  vermo- 
gen voor  aesthetische  waardeering. 

Maar  bij  al  deze  parallelle  verschijnselen  en  bij  al 
Coleridge's  eigen  erkentenis  van  verplichting  aan  dezen 
en  genen  blijft  toch  bestaan  de  oorspronkelijkheid  van 
zijn  eigen  ideeën  en  intuïties,  die  hij  in  meergenoemden 
brief  ten  slotte  terecht  handhaaft :  ^,Daar  mijne  opinies 
gevormd  waren  voordat  ik  bekend  was  met  de  scholen 
van  Fichte  en  Schelling,  zoo  blijven  zij  ook  onafhankelijk 
van  hen,  hoewel  ik  erken  en  beken  groote  verplichting 
aan  hen  te  hebben  voor  de  ontwikkeling  van  mijn  ge- 
dachten, en  toch  wel  eens  denk  dat  ik  nuttiger  zou  zijn 
geweest  indien  het  mij  overgelaten  ware  ze  zelf  te  ontwikkelen 
zonder  kennis  van  hunne  coïncidentie^ 

In  1825^)  vat  hij  deze  zijne  geheele  verhouding  tot 
de  Duitsche  philosophie  nog  eens  aldus  samen,  nu  ook 
fundamenteeler  zijn  onderscheid  van  iTra^  praeciseerende: 
„Van  de  drie  wijsgeerige  stelsels  van  Kant,  Fichte  en 
Schelling  (van  elkaar  verschillend  als  Aristoteles,  Zeno 
en  Plotinus)  zou  het  mij  moeilijk  zijn  datgene  uit  te 
kiezen  waarvan  ik  het  meest  verschilde^  hoewel  het  mij 
volkomen  gemakkelijk  is  te  bepalen  welk  van  de  drie 
mannen  ik  het  hoogst  in  eere  houd.  En  Immanuel  Kant 
vereer  ik  zekerlijk  het  meest ;  echter  niet  als  metaphy- 
sicus^  maar  als  logicus  die  voltooid  en  gesystematiseerd 
heeft  wat  lord  Bacon  geniaal  had  ontworpen  en  geschetst 
in  zijn  Novum  Organon.  In  Kant's  kritiek  van  de  zuivere 


1)  Letters  of  S.  T.  C.  II  735. 
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Rede  is  meer  dan  één  fundamenteele  dwaling ;  maar 
de  hoofdfout  ligt  in  het  titelblad,  dat  veranderd  moest 
worden  in  :  een  onderzoek  naar  den  aard  en  de  grenzen 
van  het  menschelijk  Verstand''  Coleridge  denkt  over  Rede 
realistischer  dan  Kant.  Haar  geldigheid  strekt  hem  verder 
in  het  gebied  der  metaphysica.  En  vooral  de  beteekenis 
die  hij  heeft  leeren  zien  in  het  wüs-element  der  „praktische 
rede,"  heft  hem  boven  Kant  uit.  Dat  wilselement  is  hem 
eerst  het  bovennatuurlijke  in  den  mensch,  en  wordt 
hem  het  aanknoopingspunt  voor  zijn  beschouwingen  van 
geloof  en  religie.  Dat  persoonlijke  wordt  hem  het  ver- 
eenigingspunt  voor  zijne  verbinding  van  deze  zijne  phi- 
losophie  en  zijn  geloof  in  de  „Mysteries  of  Christianity." 

Wij  hebben  reeds  meermalen  gelegenheid  gehad  de  ont- 
wikkeling van  Coleridge^ s  geloof  te  vervolgen,  wij  hebben 
het  zich  zien  ontwikkelen  van  Unitarisch  Deisme  door 
Pantheistische  neigingen  heen  tot  een  speculatief  Trinita- 
risme.  En  steeds  had  hierin  samengewerkt  met  de  evolutie 
van  Coleridge's  philosophischen  gedachtengangColeridge's 
eigen  religieuse  ervaring  naar  de  behoeften  van  zijn 
religieus  gemoed.  Tijden  van  crisis,  tijden  van  geestelijken 
nood,  tijden  van  ernstige  levensomstandigheden  waren 
de  geboórte-uren  van  zijne  diepere  inzichten  in  het  wezen 
des  geloofs.  Uit  zulk  een  allerernstigste  crisis  in  zijn 
geestes-  en  gemoedsleven  kwam  ook  voort  de  voltooiing 
van  zijn  geloof  in  Christus  als  zijn  persoonlijken  Verlos- 
ser, als  den  verlosser  zijner  persoonlijkheid^  en  dus  als 
Godmensch,  als  het  Woord  Gods  vleesch  geworden, 
als  Incarnatie  van  den  Logos.  Was  zijne  dynamische 
philosophie  of  Logosophia  gekomen  tot  het  inzicht  om 
in  het  persoon-vormende  „spiritual"  (het  wils-element) 
het  bovennatuurlijke  in  den  mensch,  het  orgaan  voor 
en  het  orgaan  van  God  in  den  mensch  te  begrijpen,  — 
van  de  andere  zijde  klom  zijn  geloof,  op  grond  van 


1^5 

zijne  ervaring,  geboren  uit  den  nood  van  zijn  persoon- 
lijkheid en  wil  en  geest,  op  tot  geloof  in  Christus  als 
verlosser  van  de  nooden  en  kwalen  der  persoonlijkheid,  als 
hersteller,  als  herschepper  van  den  mensch  in  zijn  diepste 
wezen,  in  zijn  wil,  in  het  „spiritual"  deel  in  hem,  geloof 
dus  in  Christus  als  „quickening  spirit",  als  levenwekkenden 
geest,  als  irvèvfxx  ^oooTTOiovv.  'O  Kvpiog  tö  TrvsvfLx,  Jezus  ChristUS  was 

voor  hem  degene  in  wien  dat  „spiritual",  orgaan  voor  God 
en  orgaan  van  God  als  een  levenwekkend  beginsel  in 
de  door  de  zonde  verstoorde  wereld  des  geestes  was 
ingedaald.  Coleridge's  „levenwekkend,  leven-scheppend 
geloof"  werd  identiek  met  geloof  in  Christus.  En  nu 
eerst  kregen  voor  hem  de  philosophische  speculaties  over 
Drieëenheid  in  het  goddelijk  wezen  soliede  basis,  in  de 
openbaring,  of  nog  dieper,  in  zijn  ervaring.  Zijn  geloof 
in  de  godheid  van  Christus  en  in  de  Triniteit  was  hem 
in  laatster  instantie  door  „conscience"  geboden. 

Een  diepen  blik  in  deze  wording  van  zijn  Christelijk 
geloof  en  van  deze  verzoening  of  liever  coïncidentie 
van  zijn  wijsbegeerte  met  zijn  geloof  in  de  mysteriën 
van  het  Christendom  geven  ons  twee  plaatsen  in  zijne 
brieven.  De  eerste  verplaatst  ons  in  den  tijd  zijner 
ernstigste  crisis,  en  toont  ons  hoe  zijn  geloof  in  een 
persoonlijken  Verlosser  daaruit  oprees.  De  tweede  toont 
ons  dat  geloof  in  verband  met  zijne  speculatieve  ideeën 
uitgebouwd  tot  een  Christelijk  Theisme. 

De  eerste  brief  is  uit  1814,  den  tijd  dus  vlak  voor 
zijn  vlucht  naar  Highgate,  den  tijd  van  zijn  diepsten  gees- 
telijken nood.  „Ik  voel  met  eene  intensiteit,  onpeilbaar 
met  woorden,  mijn  uiterste  nietswaardigheid,  onmacht 
en  waardeloosheid,  in  en  voor  mij  zelf.  Ik  heb  geleerd 
wat  eene  zonde  is  tegen  een  oneindig  en  onvergankelijk 


1)  Letters  of  S.  T.  C.  II  619. 
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wezen,  zooals  de  ziel  van  een  mensch  !  En  ik  heb  meer 
dan  één  blik  gedaan  in  hetgeen  bedoeld  wordt  met 
dood  en  uiterste  duisternis  en  den  worm  die  niet  sterft. 
Mijn  voornaamste  troost  bestaat  in  hetgeen  de  godge- 
leerden noemen  „the  faith  of  adherence,"  en  geen 
geestelijke  oefening  schijnt  mij  zoo  goed  te  doen  als 
het  eene  ernstige,  dringende  en  dikwijls  gedurende  uren 
ieder  oogenbUk  herhaalde  gebed :  Ik  geloof,  Heer,  kom 
mijn  ongeloof  te  hulp.  Geef  mij  geloof  al  is  het  slechts 
als  een  mosterdzaad,  en  ik  zal  dezen  berg  verzetten  ! 
Geloof !  Geloof,  Geloof !  Ik  geloof.  O  geef  mij  geloof ! 
O,  om  der  wille  van  mijn  Verlosser,  geef  mij  geloof  in 
mijn  Verlosser." 

De  andere  plaats  is  uit  een  schrijven  van  1820^),  en 
wij  zien  op  den  grond,  in  zijn  tijd  van  crisis  gelegd,  het 
gebouw  van  zijn  geloof  al  uitgebouwd,  en  opreikende  in 
de  sfeer  van  zijne  wijsgeerige  wereldbeschouwing :  na 
een  uiteenzetting  over  dood  en  sterven  vraagt  hij :  „Volgt 
uit  deze  overwegingen  niet  dat  eene  verlosse^ide  kracht 
noodzakelijl^  moet  zijn,  indien  onsterfelijkheid  waarheid 
is,  en  een  mensch  een  gedesorganiseerd  wezen  ?  En  dat 
geen  kracht  verlossend  kan  zijn,  die  niet  tegelijkertijd 
werkzaam  is  in  den  levensgrond  als  één  met  dien  grond, 
dat  is,  werkzaam  moet  zijn  in  mijn  wil  en  niet  enkel  op 
mijn  wil ;  en  toch  van  buitenaf,  als  een  uitwendige  kracht, 
dat  is,  als  datgene  wat  de  uitwendige  natuur  is  voor  het 
organisme,  namelijk  de  causa  correspondens  et  conditio 
perpetua  ab  extra?  Onder  dit  gezichtspunt  kan  ik  het 
VI^^  hoofdstuk  van  het  Johannes-Evangelie  niet  lezen 
zonder  groote  emotie.  De  Verlosser  kan  niet  enkel  God 
zijn,  tenzij  wij  Pantheïsme  aannemen,  dat  is  ontkennen 
het  bestaan  van  een  God;  en  toch  God  moet  hij  zijn, 
want  al  wat  minder  is  dan  God,  kan  werkzaam  zijn  op, 

1)    Letters  of  S.  T.  C.  II  707. 
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maar  niet  in  den  wil  van  een  ander.  Christus  moest 
mensch  worden,  maar  hij  kan  niet  worden  wat  wij  zijn 
uitgenomen  in  zooverre  als  wij  worden  wat  hij  is,  en  dit 
kunnen  wij  niet  dan  door  assimilatie ;  en  assimilatie  is 
een  vitale,   reale  actus,  niet  een  louter  intellectueele." 

Hier  hebben  wij  Coleridge's  geloofsbelijdenis  in  nuce, 
en  waren  wij  tegenwoordig  bij  de  genesis  van  hetgeen 
hij  zelf  aldus  beschreef:  ^^my  faith  in  our  progressive 
nature^  and  m  all  the  doctrinal  facts  of  Christianity,  is 
become  habitual  in  my  under standing^  no  less  than  in  my 
feelings''  Terecht  zegt  Aynard  van  Coleridge's  laatste 
geloofsphase :  ,,il  ne  faut  pas  chercher  d'autre  raison 
a  sa  foi  que  ses  souffrances"  Zoo  heeft  ook  „hetgeen 
hem  overkomen  is,  slechts  meer  tot  bevordering  des 
Evangelies  gestrekt,  zoodat  zijne  banden  heerlijk  zijn 
geworden  in  Christus"  (Fil.  i  :  13).  Zoo  zou  men  zelfs 
met  Augustinus  willen  uitroepen :  o  felix  culpa !  — 

Doch  het  wordt  tijd  dat  wij  den  draad  van  Coleridge's 
uiterlijken  levensgang  weer  opnemen,  dien  wij  na  zijn 
intrede  in  Highgate  een  oogenblik  lieten  rusten,  om  zijn 
innerlijken  ontwikkelingsgang  te  schetsen.  De  goede 
ontvangst  die  Coleridge's  eerste  Highgate-publicaties  bij 
het  plubliek  vonden,  brachten  Coleridge's  geest  wederom 
in  hoopvolle  spanning,  als  stond  daar  tegenover  dat  de 
officieele  critiek  hem  nog  al  afbrak  of  wilde  doodzwijgen. 
De  Edinburg  en  de  Quarterly  Review  hebben  hem  veel 
kwaad  gedaan.  Twee  vroegere  enthousiaste  bewonderaars, 
de  Quincey  en  HazHtt,  bewezen  hem  ware  Judas-diensten. 
Een  en  ander  drukte  hem  zeer.  Vooral  als  hij  zag  op 
zijn  door  het  lot  meer  begunstigde  medepoëeten  van 
,,the  Lakes-country"  Wordsworth  en  Southey,  werd  hij 
wel  weemoedig,  en  beklaagde  hij  zich  meermalen  in  zijn 

1)  Letters  ot  S.  T.  C.  II  601. 

2)  Coleridge,  la  vie  d*un  poète,  341. 
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laatste  brieven.  Ook  was  zijn  oekonomische  toestand  niet 
zoo  rooskleurig  als  wel  wenschelijk  was.  Hij  had  te  veel 
eergevoel  om  zijn  inwoning  bij  de  Gillman's  niet  te  willen 
bekostigen,  hoewel  die  er  niet  naar  vroegen.  En  zijn 
jaargeld  had  hij  op  zijn  gezin  gesteld.  Zoo  moest  hij  van 
zijn  pen  leven,  en  nioest  die,  o  smaad,  meer  dan  eens 
gebruiken  tot  onwaardig  werk,  tot  het  schrijven  van 
preeken  voor  luie  clergymen. 

Wordsworth  en  enkele  andere  vrienden  vonden  het 
daarom  dienstig  om  zijnen  geest  een  nieuwe  instigatie 
te  geven,  en  bewerkten  dat  Coleridge  uitgenoodigd  werd 
te  Londen  in  Fleur  de  Luce-Court  een  nieuwe  serie  lezin- 
gen over  litteratuur  te  houden.  Het  plan  dat  C.  voor 
deze  lezingen  ontwierp  en  als  prospectus  rondzond 
geeft  een  bUk  op  zijn  hooggestemde  opgewektheid  des 
geestes  alsook  op  den  wijden  omvang  zijner  kennis. 
Want  al  kon  C.  natuurlijk  in  het  bestek  van  een  paar 
lezingen  al  die  onderwerpen  niet  bespreken,  de  kennis 
en  de  belezenheid  ervoor  bezat  hij,  wat  blijkt  uit  de 
aanteekeningen  en  noten  voor  deze  lezingen  van  1818, 
bewaard  in  zijne  Litterary  Remains      En  nog  eens  be- 

^)    Na  een  wijde  inleiding  over  de  Middeleeuwsche  litteratuur 
wilde  hij  spreken  over:  Chaucer  en  Spencer,  Petrarca  en  Ariosto  en 
andere  mannen  der  Italiaansche  Renaissance; 
over  Shakespeare, 

over  Ben  Jonson,  Beaumont,  Fietcher  en  Massinger, 
over  Cervantes, 

over  Rabelais,  Swift  en  Sterne, 

over  Donne,  Dante  en  Milton, 

over  de  «Duizend  en  één  nacht» 

over  de  verhalen  van  heksen  en  geesten, 

over  poëzie, 

over  de  Engelsche  taal. 

2)  Lectures  and  Notes  on  Sh.  by  S.  T.  C,  coU.  by  T.  Ashe, 
169—451.  Miscellanies  by  S.  T.  C,  coll.  by  T.  Ashe,  87  —  183. 
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wees  hij,  dat  hij  als  Shakespeare-criticus  en  als  litterair 
criticus  in  het  algemeen  ongeëvenaard  is. 

Reeds  die  noten  en  aanteekeningen  over  Shakespeare 
en  andere  Engelsche  dichters  en  over  zoovele  andere 
klassieke  schrijvers  meer,  zijn  een  genot  om  te  lezen, 
treffend  van  poëtisch  inzicht  in  poëzie.  De  lezingen  zelf 
hebben  wij  niet,  maar  als  wij  er  de  aanteekeningen  om 
hadden  moeten  missen,  dan  is  het  maar  beter  dat  wij 
de  lezingen  niet  hebben  en  die  aanteekeningen  wel. 
Want  het  is  zooals  TrailP)  treffend  zegt:  ,,Coleridge  is 
een  schrijver  wiens  grootste  dienst  aan  de  menschheid  op 
bijna  ieder  gebied  van  menschelijk  denken  en  kennen 
waarmee  hij  zich  bezig  hield,  in  den  mi?ist  methodischen 
vorm  meestal  werd  volbracht.*' 

Coleridge  hield  deze  lezingen  tot  groote  tevredenheid 
van  zijn  gehoor.  Hij  werd  geroemd  als  buitengewoon 
,,brilliant,  fluent  and  rapid".  Hij  had  het  meesterschap 
over  zijne  gave  van  improvisatie  terug.  Hij  sprak  over 
aanteekeningen,  maar  zijn  gehoor  had  nog  het  liefst  dat 
hij  ook  die  terzijde  legde,  en  den  stroom  zijns  geestes 
vrijuit  liet  vloeien.  ^)  Dan  was  zijn  voordracht  die  van  één 
groot  gedicht.  In  1819  moet  hij  dan  nog  een  aantal  lezingen 
gehouden  hebben  over  ^^History  of  Philosophy\  waarvan 
wij  den  prospectus  al  mededeelden^)  tot  kenschetsing  van 
zijn  eigen  plannen  en  verwachtingen  als  wijsgeer.  In  1825 
hield  hij  dan  nog,  op  aandringen  en  bewerken  van  zijn 
vrienden,  ter  verkrijging  van  het  stipendium  als  ,,Royal 
Associate'*,  zijne  voordracht  over  den  Pro77tetheus  van 
Aeschylus^  een  allerdiepzinnigste  Coleridge-essay.  *) 

^)  H.  D.  Traill,  S.  T.  Coleridge  (in  English  Men  of  Letters, 
London,  Macmillan,  1884). 

^)  Lectures  on  Sh.,  15,  119/20. 

3)    cl  pag.  II 3/4. 

*)  Miscellanies  of  S.  T.  C.  55—86. 
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Hetzelfde  jaar  1825  zag  eindelijk  in  het  licht  verschijnen 
het  boekje,  dat  wel  den  grootsten  invloed  heeft  geoefend 
en  nog  oefent  in  Engeland  maar  vooral  in  Amerika,  en 
waarin  wij  als  de  samenvatting  hebben  van  Coleridge's  be- 
schouwingen over  wijsbegeerte  en  Christendom  in  de  laatste, 
volgroeide  phase  zijner  ontwikkeling:  de  ^,Atds  to  Reflec- 
tion'\  De   oorspronkelijke   titelpagina   luidde:  ,,Aids  to 
Reflection  in  the  formation  of  a  manly  character  on  the 
several    grounds    of  prudence,   morality   and  religion, 
illustrated  by  select  passages   from  our  elder  divines, 
especially  from  archbishop  Leighton."   Uit  zijne  brieven 
van   die  jaren,  waarin  wij  in  het  algemeen  de  wording 
van  zijne  hier  uitgewerkte  ideeën  gadeslaan,  hooren  wij 
dat  zijn  oorspronkelijk  plan  was  eene  bloemlezing  ,,Beauties 
ot   Leighton"  uit  te  geven.  Met  Leighton^  ^)  orthodoxie 
sympathiseerde  hij  om  haar  ,,reasonableness" ;  zij  was  hem 
een  tegengift  tegen  Enthousiasme  en  Fanatisme  op  reli- 
gieus gebied.  Wij  zien  hieruit  welke  zijn  eind-positie  was 
tegen  alle  methodistische  stroomingen  die  rede  en  geloof, 
wereld  en  Christendom  scherp  tegenover  elkaar  plaatsten. 
Zijn   slotsom   was   de   eenheid   van  die  tegenstellingen, 
al  lag  het  zwaartepunt  in  het  geloof  en  de  Openbaring. 
En  al  wat  op  die  eenheid  aanstuurde,  had  zijn  sympathie. 
Van   de   bloemlezing  uit  Leighton   groeide  echter  een 
eigen  werk,   wel  in  aphoristischen  vorm  (tot  een  syste- 
matische behandeling  bleek  zijn  geest  ten  einde  toe  onge- 
schikt), maar  een  samenvatting  van  zijn  diepste  intuities 
op   het   gebied   van  wijsbegeerte,  ethiek  en  godsdienst, 
en  vooral  op  het  gebied  van  apologetiek  van  het  Christen- 
dom;  een   eerste   verwezenlijking,  al  is  het  slechts  een 
compendium,  van  zijn  ,, Magnum  Opus". 

De    „Aids"   werden  al  dadelijk  bij   hun  verschijnen 


1)   t  1684. 
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in  hunne  beteekenis  opgemerkt.  De  bisschop  van  Londen 
wenschte  ze  zich  door  Coleridge  persoonlijk  overhandigd 
te  zien.  Coleridge  was  daar  zeer  door  ingenomen.  Ook 
in  verhouding  tot  de  ^Church  0/ Eng/ and'' w^s  Coleridge 
op  het  laatst  zijns  levens  van  zijn  vroegere  polemische 
houding  tegenover  haar  tot  eene  meer  conservatieve, 
ja  tot  eene  vurig  vereerende  terugkeerd.  Maar  zijn 
conservatisme  was  een  vrijzinnig  conservatisme  of  liever 
een  diepzinnig  conservatisme.  Hij  was  noch  voor  een 
dogmatische  kerk  noch  voor  eene  sacerdotale.  Daaraan 
verhinderde  hem  zijn  hoogere  rationalisme,  dat,  bij  alle 
omhelzing  van  de  orthodoxe  leer  der  incarnatie,  op 
andere  dogmata  als  dat  der  verzoening  en  op  de  ideeën 
van  „baptismal  regeneration"  en  apostolische  successie 
der  bisschoppen  vrijmoedige  critiek  oefende.  Coleridge's 
kerkidee  was  door  dit  hoogere  rationalisme  gevormd. 
Hij  was  voor  eene  nationale  kerk,  maar  als  eene  akademie 
waarin  alle  kennen  en  weten  eener  natie,  gesublimeerd 
in  het  Christelijk  geloof,  in  die  vereeniging  van  wijsbe- 
geerte en  openbaring  waarin  hij  het  begreep,  werd  be- 
waard en  verbreid  onder  de  natie  en  overgedragen  op 
de  volgende  geslachten.  Daarom  was  zijn  kerkbegrip 
ook  progressief.  De  kerk  was  niet  onfeilbaar,  maar  nam 
toe  in  kennis  met  de  progressie  van  „reason  and  faith."  De 
kerk  moest  daartoe  vrij  zijn  van  den  staat,  maar  met 
de  natie  samenvallen  ;  schisma  alleen  veroordeelde  Cole- 
ridge. Deze  ideeën  over  „kerken  staat",  in  Engeland  tot 
op  heden  een  zoo  belangrijk  probleem,  heeft  hij  uitge- 
werkt in  een  essay  die  na  zijn  dood  is  gevonden  en 
uitgegeven  :  ^^Essay  on  Church  and  Siate^  aids  towards 
a  right  judgment  on  the  late  Catholic  Reliëf  Bill."  In 
vele  brieven  uit  de  laatste  jaren  blijkt  hoe  hij  met  dit 
onderwerp  lang  bezig  was. 

Andere  essay's,  na  zijn  dood  gevonden  en  uitgegeven, 


132 


zijn  de  geniale  ^^Essay  on  FaitK'  bedoeld  als  supple- 
ment bij  een  mogelijke  nieuwe  uitgave  der  ,,Aids" ;  zijn 
^^Theory  ofLife^'^)^  met  welk  onderwerp  een  brieft)  uit 
1796  hem  al  bezig  toont;  en  eindelijk  het  abel  stukje 
^^Confessions  of  an  Inquiring  Spirit^''  in  den  vorm  van 
Letters  on  the  Inspiration  of  the  Scriptures"  gericht 
aan  zijn  neef  Rev.  Edward  Coleridge,  met  wien  wij  hem 
in  182;^  in  correspondentie  vinden.^)  In  deze  brieven 
zet  hij  zijne  Schriftbeschouwing  uiteen,  waarin  hij  bij  al 
zijn  toenadering  tot  orthodoxie  en  Kerk,  neen  juist  door 
zijn  verzekerd  zijn  van  de  realiteit  der  Christelijke  open- 
baring, in  Kerkleer  uitgedrukt  en  in  de  Kerk  belichaamd, 
eene  groote  vrijzinnigheid  bleef  betoonen.  Veel  was  hij 
juist  in  Highgate  bezig  met  Schriftonderzoek  en  exegese, 
en  de  critische  school  van  Eichhorn  telde  hem  nog  onder 
hare  overtuigde  aanhangers.  ^)  Misschien  vangen  wij  een 
glimp  op  zoowel  van  zijn  exegetischen  arbeid  tot  in  zijn 
laatste  levensjaar  als  van  het  gereedliggen  van  de  „Con- 
fessions"  in  hetgeen  hij  in  een  zijner  laatste  brieven  van 
1834  schrijft;  ,,dat  hij  na  de  uitgave  der  eerste  philo- 
sophische  deelen  van  zijn  Magnum  Opus"  geen  bezwaar 
zou  hebben  om  te  drukken  zijne  M.  S.  papieren  over 
,, Positieve  Theologie,  van  Adam  tot  Abraham,  tot  Mozes, 
de  Profeten,  Christus  en  Christendom",  benevens  eene 
metrische  vertaling  van  de  Apocalypse  met  een  inleiding 
over  ,,the  Use  and  Interpretation  of  Scriptures."  ,,Ik 
ben  daartoe  aangemoedigd  daar  ik  vond  hoeveel  origineels 
er  in  mijne  beschouwingen  blijft  na  aftrek  van  alles  wat 

^)  Aids  to  Reflection  (ed.  G.  Bell,  Londen,  1904)  pag.  341-49. 

2)  Miscelianies  of  S.  T.  C,  pag.  351-430. 

^)  Letters  of  S.  T.  C.  I,  211. 

*)  Aids  to  Reflection,  pag.  285-338. 

5)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  724. 

^)  Vergelijk  de  »Letters«  van  181 1  (pag.  564),  1820  (pag.  707). 
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ik  gemeen  heb  met  Eichhorn  en  Heinrichs."  ^)  Dus  ook 
hier  wel  van  de  critische  beschouwing,  maar  van  eene 
critiek  geoefend  vanuit  zijne  eigene  ChristeHjke  geloofs- 
overtuigingen, waarin  orthodoxie  en  moderne  beschou- 
wingen door  diepere  intuïtie  waren  vereenigd. 

Dan  verrichtte  Coleridge  in  het  laatst  van  zijn  leven 
te  Highgate  eene  geesteswerkzaamheid,  waarvan  uit  den 
aard  der  zaak  nog  het  minst  tot  ons  is  gekomen,  m^ar 
waarin  hij  van  begin  tot  het  einde  van  zijn  leven  nog 
wel  het  meest  bewonderenswaardig  was  :  zijne  conversatie. 
Er  verzamelde  zich  rondom  Coleridge  te  Highgate  als 
rondom  een  profeet^  als  rondom  een  orakel  eene  schare 
jonge,  veelbelovende  geesten,  en  op  hen  stortte  Cole- 
ridge den  stroom  uit  van  zijne  ongeëvenaarde  vermogens 
om  over  de  diepste  dingen  in  gesprek  te  handelen. 
Donderdagavonds  hadden  deze  Conversazioni  in  Gillman*s 
huis  onder  „the  Grove"  te  Highgate  plaats.  Tot  de  ge- 
regelde bezoekers  behoorden,  behalve  prof.  J.  H.  Green 
met  wien  Coleridge  samenwerkte  aan  zijn  philosophisch 
Magnum  Opus,  deze  jonge  mannen  van  lateren  naam 
in  de  kerk  en  op  het  gebied  der  letteren  :  F.  D.  Maurice, 
Julius  Hare,  Arthur  H.  Hallam,  Edward  Irving,  John 
Sterling.  Dan  kwam  er  nu  en  dan  zijn  schoonzoon  H. 
N.  Coleridge,  aan  wien  wij  eenige  opteekeningen  omtrent 
Coleridge's  gesprekken  of  Hever  monologen  uit  de  jaren 
1822 — 1834  te  danken  hebben,  met  andere  opteekeningen 
uit  T.  Allsop's  Letters,  Conversations  and  Recollections 
of  S.  T.  C."  ^)  uitgegeven  als  Coleridge's  Table  Talk.  ^) 

^)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  ']^2li.  Inderdaad  liet  Coleridge,  behalve 
de  reeds  genoemde  na  zijn  dood  uitgegeven  Essay's,  van  het  boven- 
genoemde in  manuscript  na:  zie  Bibliographie. 

2)  ed.  1836. 

^)  The  Table  Talk  and  Omniana  of  S.  T.  C,  ed.  by  T.  Ashe 
(London,  G.  Bell  1903). 
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De  oordeelen  over  deze  geesteswerkzaamheid  van 
C.  loopen  uiteen.  H.  N.  Coleridge  schrijft  in  zijn 
inleiding  tot  de  Table  Talk  over  deze  tegenstrijdigheid 
in  de  oordeelvellingen  in  den  breede,  en  spoort  de  oor- 
zaken ervan  op.  Inderdaad  v^raren  velen  „bewildered,  but 
most  instructed,  and  all  charmed"  door  de  diepe,  geniale 
geestes-effusies  van  „the  honey-mouthed  philosopher,  lucid 
critic,  Protean  theologian  on  philosophy  and  religion 
and  the  holy  jungle  of  transscendental  metaphysics." 
Ongunstig  is  alleen  het  oordeel  dat  Th.  Carlyle^)  in  zijn 
„Life  of  John  Sterling*'  ^)  erover  gaf,  al  is  met  zijn  af- 
keer en  sarkastischen  spot  toch  verbazing  en  verrassing 
verbonden.  Maar  Carlyle  geeft  in  zijn  Life  of  John 
Sterling  uiting  aan  het  latere  verzet  van  de  liberale 
richting  in  Engeland  tegen  Coleridge's  apologetische 
virerkzaamheid.  Dat  maakt  zijn  SterUng-biographie  vi^el 
pikant  en  geestrijk,  maar  niet  altijd  rechtvaardig,  vooral 
niet  tegenover  Coleridge.  Carlyle  heeft  in  het  alge- 
meen geen  zin  voor  wat  zich  op  het  ideeële  levens- 
gebied beweegt,  alleen  maar  voor  het  concrete,  reaHs- 
tische.  Zoo  gaat  hij  b.v.  ook  in  Sterling's  leven  zelf  aan 
diens  mededeelingen  over  de  kunst  die  hij  in  Rome  en 
Italië  zag  als  aan  „moonshine"  voorbij,  maar  SterUng's  naar 
het  leven  geteekende  kijkjes  op  het  Carneval  te  Rome, 
die  interessseren  hem.  Al  wat  karakteristiek,  individueel 
is,  dat  boeit  hem,  maar  wat  algemeen  en  transscendent 
is,  dat  is  hem  damp  en  rook.  Zulk  een  is  niet  de  ware 
beoordeelaar  van  Coleridge  bij  de  meest  intieme  effusie 
van  zijn  meest  esotorische  ideeën  over  philosophie  en 
Christendom  in  zijne  Highgate-conversaties.  Bovendien 
hoorde  Carlyle  Coleridge  daarin  slechts  in  het  jaar  1825 

1)  1795— 1871. 

2)  Thomas  Carlyle,  The  Life  of  John  Sterling  (London,  Chap. 
man  and  Hall). 
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en  schreef  hij  zijn  vermaard  ^,Coleridge  sat  on  the  brow 
of  Highgate  Hill"  ^)  eerst  een  kwart-eeuw  later.  Inder- 
daad bevestigt  hetgeen  ons  van  Coleridge's  Table  Talk 
is  bewaard  gebleven,  wat  H.  N.  Coleridge  met  de  meerder- 
heid der  bezoekers  van  de  Highgate-Thursday's  getuigde  : 
„Coleridge's  geest  was  te  diep,  te  subtiel,  te  bijzonder 
om  door  een  morgenbezoeker  te  worden  gepeild.  Weini- 
gen wisten  er  iets  meer  van  dan  het  alleroppervlakkigste  ; 
ter  nauwernood  drie  of  vier  verstonden  hem  in  al  zijn 
wonderbare  veelomvattendheid.  De  voorwerpen  van  zijn 
onderzoekingen  en  aspiraties  gingen  de  uiterste  grenzen 
yan  het  voorstellingsvermogen  der  meeste  menschen 
te  boven.  ^) 

Eigenaardig  is  de  critiek  die  Coleridge  zelf  op  zijn 
conversatie  oefent,  waarin  zoowel  de  gebreken  als  de 
bijzondere  hoedanigheden  hem  bewust  bleken :  ,,There 
are  two  sorts  of  talkative  fellows  whom  it  would  be  in- 
jurious  to  confound,  and  I,  S.  T.  Coleridge  am  the  latter. 
The  first  sort  is  of  those  who  use  five  hundred  words  more 
than  needs  to  express  an  idea  —  that  is  not  my  case. 
The  second  sort  is  of  those  who  use  five  hundred  more 
ideas,  images,  reason  etc.  than  there  is  any  need  to 
arrivé  at  their  object,  till  the  only  object  arrived  at  is 
that  the  mind's  eye  of  the  bystander  is  dazzled  with 
colours  succeeding  so  rapidly  as  to  leave  one  vague 
impression  that  there  has  been  a  great  blaze  of  colours 
all  about.  Now  this  is  my  case,  and  a  grievous  fault  a 
it  is."  ^)  Maar  ,,rugit  leo"  in  de  opmerking  over  de  be- 
leedigende  manier  waarop  een  man  van  genie  behandeld 
wordt  zelfs  als  hij   in  gezelschap  is :     Wanneer  men 


1)  Life  of  J.  St.  pag.  46—54. 
2j  Table  Talk,  pag.  11. 
^)  Anima  Poetae,  103. 
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hem  vragen  stelt,  die  niet  beantwoord  kunnen  worden 
dan  door  terug  te  gaan  tot  ,,first  principles",  dan  be- 
klagen zij  zich  dat  hij  niet  converseert,  maar  een  voor- 
lezing hou4t;  ,,hij  is  onuitstaanbaar,  je  kunt  even  goed 
een  preek  hooren/'  De  geniale  mensch  moest  alleen 
omgaan  met  wie  hem  liefhebben,  maar  in  alle  ander 
gezelschap  doet  hij  het  best  op  te  houden  de  man 
van  genie  te  zijn,  en  diepere  vraagstukken  te  ontwijken 
met  een  aardigheid,  en  enkel  te  vertrouwen  op  zijn  ge- 
schriften. ^) 

Onder  de  Highgate-bezoekers  verdient  opmerking 
Edward  Irving^)^  de  methodistische  prediker  en  stichter 
der  Irvingiaansche  gemeente,  die  op  Coleridge  als  op 
velen  toen  in  Londen  diepen  indruk  maakte.  Eigenaardig 
is  het  uit  annotaties^)  van  Coleridge  in  die  dagen  (1825) 
op  te  merken  hoe  Coleridge  onder  dien  indruk  van 
Irving  worstelt  in  den  geest  met  Irving's  eschatologische 
ideeën  over  de  wederkomst  van  Christus,  ze  zou  willen  ge- 
looven  maar  in  zijn  beschouwingen  niet  weet  te  plaatsen. 

Aandacht  verdient  ook  de  versterkte  connecties  die  Cole- , 
ridge  op  het  laatst  had  met  de  Swedenborgsche gemeente 'm 
Londen.  In  die  gemeente  werden  Coleridge's  geschriften 
gelezen,  en  Coleridge  las  en  annoteerde  druk  werken  van 
Swedenborg,  ook  van  den  Swedenborgschen  dichter-teeke- 
naar  Wüliam  Blake^  den  visionair,  maar  die  tien  jaar 
voor  de  Lake-poet's  den  roep  terug  tot  de  natuur"  al 
deed  hooren.  Over  het  algemeen  trokken  de  Mystici 
op  het  einde  zijns  levens  meer  dan  ooit  zijn  aandacht, 
en  Aynard  ^)  karakteriseert  zijn  verhouding  daartegenover 

^)  Anima  Poetae,  301. 
•)  t  1834. 

^)  H.  E.  Zimmern,  Cs  Marginalia  hitherto  unpublished  (Black- 
woods-Maga:r.  1882,  107  — 125). 
*)  C,  la  vie  d'uü  poète,  343/5. 
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juist:  ,,Co]eridge  reprouvait  Ie  mysticisme  et  ne  pouvait 
s'en  passer.  II  se  sentait  rationaliste  en  lisant  les  mystiques, 
et  mystique  en  fréquentant  les  rationalistes."  Inderdaad 
had  Coleridge  groote  verwantschap  met  de  mystiek,  ^) 
maar  een  mysticus  in  engeren  zin  was  hij  niet.  Het 
intellectualistische  rede-element  hield  hem  ten  einde  toe 
terug  van  de  verzinking  in  den  afgrond  der  godheid.  — 
Van  den  aanvang  af  had  Coleridge  bij  het  binnentreden 
in  Highgate  het  voorgevoel  dat  dit  zijn  laatste  ontwik- 
kelingsphase  zou  zijn,  dat  hij  hier  was  ,,bordering  on 
eternity".  Reeds  in  een  brieft)  van  1820  spreekt 
hij  van  ^^summons  of  deatK\  In  1830  en  '32  herhaalt 
zich  dit.  ^) 

In  i8j2  stierf  Goethe.  In  Coleridge's  Table  Talk  wierp 
dit  ernstige  reflexen.  Coleridge  kon  het  besef  niet  verloo- 
chenen, dat  hij  voor  Engeland  een  Goethe  had  kunnen  zijn. 
Hij  had  inderdaad  verwantschap  met  Goethe  in  geestes- 
aanleg,  en  deelde  vele  van  Goethe's  aspiraties ;  gelijke 
belangstelling  bij  beiden  in  al  wat  wetenswaardig  was  en 
vooral  in  nataur-philosophische  onderzoekingen  en  spe- 
culaties, zoodat  men  den  dichter  daarachter  uit  het  oog 
verliest.  Coleridge  voelde  ook  in  zijn  Michael  Scott-plan 


^)  Vergelijk  ook  het  karakteristiek  mystisch  oogenblik  dat  C. 
beschrijft  Letters  II,  762:  „Your  letter  has  announced  to  me  a 
loss  (het  sterven  van  een  vurig  leerling  van  hem)  too  great,  too 
awful  for  common  grief  or  any  of  its  ordinary  forms  and  outlets. 
For  more  than  an  hour  after,  I  remained  in  a  state  which  I  can 
only  describe  as  a  state  of  deepest  mental  silence,  neither  prayer 
nor  thanksgiving,  but  a  prostration  of  absolute  faith,  as  if  the 
Omnipresent  were  present  to  me  by  a  more  special  intuition 
passing  all  sense  and  all  understanding". 

2)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  706. 
ibidem  754,  757. 

*)  Table  Talk  189. 
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iets  te  bezitten  wat  zijn  Faust  had  kunnen  zijn.  Eigen- 
aardig is  de  schoorvoetende  houding  van  Coleridge 
vooral  tegenover  Goethe's  Faust.  Faust  I  deel  sleepte 
hem  mee.  Hij  bekent  het  plan  ^)  gehad  te  hebben  om 
het  te  vertalen.  Maar  hij  acht  zich  later  gelukkig  ervan 
af  te  hebben  gezien,  om  iets  zoo  ,,vulgar,  licentious, 
blasphemous"  ^)  den  Engelschen  onder  de  oogen  te 
brengen.  Op  Faust  II  deel  smaalt  hij  zoo  dikwijls  als 
ter  sprake  komt  zijn  eigen  levenslang  gekoesterd  plan 
om  zijn  Christabel  te  voltooien.  ,,Hij  wilde  niet  zoo  iets 
voortbrengen  als  Goethe's  voortzetting  van  Faust"  ^).  Er 
was  steeds  een  zekere  naijver  in  Coleridge's  beoordee- 
lingen van  Goethe,  die  ons  weemoedig  aandoet.  Toch 
lag  er  ook  een  dieper  besef  aan  ten  grondslag,  gelijk 
Crab  Robinson,  in  zijn  ,,Diary"  omtrent  eenige  jaren 
omgang  met  Coleridge  (1810  en  eenige  volgende  jaren) 
meedeelt:  Coleridge  voelde  dat  ,,a  want  of  moral  life, 
of  religion  and  enthusiasm  was  a  defect  of  Goethe's 
poetry." 

Maar  ook  voor  hem  die  voor  Engeland  een  Goethe, 
doch  dan  een  geheel  andere,  had  kunnen  zijn  spoedde 
zijn  dagwerk  ten  einde.  Op  11  Juli  1834  gleed  ook  over 
hem  de  eerste  schaduw  des  doods,  ^,Ik  ben  stervende, 
maar  zonder  vooruitzicht  van  eene  spoedige  verlossing. 
Is  het  niet  vreemd  dat  zeer  onlangs  beelden  en  tooneelen 
van  mijn  vroeger  leven  binnenslopen  in  mijn  geest  als 
geuren  van  de  eilanden  van  Jeugd  en  Hoop  —  die 

1)    Letters  II  Ó25  (1814). 
^)    Table  Talk,  193. 
^)    ibidem  24. 

cf.  J.  L.  Haney,  the  German  influence  on  S.  T.  C:  „had 
Coleridge  written  a  tithe  of  the  works  that  he  planned  he  would 
rank  to  day  as  the  peer  of  Goethe  for  his  catholicity  of  spirit 
and  range  of  intellectual  interest*'  pag.  42. 
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tweeling-realiteiten  van  de  wereld  der  verbeelding.  Ik 
voeg  er  niet  bij  Liefde,  want  wat  is  liefde  dan  Jeugd 
en  Hope  in  omstrengeling  en  zoo  gezien  als  één  .  .  .  . 
Hooker  wenschte  te  leven  om  zijne  ,.Ecclesiastical  Polity" 
te  kunnen  beëindigen  —  zoo  wenschte  ik  zelf  dat  leven 
en  kracht  mij  gelaten  was  om  mijne  Philosophie  te  vol- 
tooien. Want,  zoo  waar  God  mij  hoort,  de  oorspronke- 
lijke, voortdurende  en  aanhoudende  wensch  van  mijn 
hart  was  de  verheerlijking  van  Zijn  naam,  en  hetgeen 
hetzelfde  is  in  andere  woorden,  de  verbetering  en 
vooruitgang  der  menschheid.  Maar  „visum  aliter  Deo," 
en  zijn  wil  geschiede." 

Veertien  dagen  later,  25  Juli  1834  was  Samuel  Taylor 
Coleridge   niet  meer  onder  de  levenden.  Een  pelgrim, 

«a  mind  forever 
Voyaging  through  strange  seas  of  thought,  alone»  ^) 

was  thuis.  Zijn  reiskleed  legde  men  ter  ruste  in  Highgate 
Church.  Een  brieft),  dien  hij  eenige  dagen  te  voren, 
„on  the  brink  of  the  grave"  aan  zijn  peetekind  had 
geschreven,  en  die  eene  samenvatting  was  van  alles  wat 
hij  in  zijn  leven  had  geliefd,  geleden  en  geloofd,  werd 
den  volgenden  Zondag  tot  algemeene  stichting  voor- 
gelezen in  de  kerk  (die  hij  nooit  had  bezocht). 

Highgate  Church  is  in  1866  afgebroken,  en  men  bouwde 
een  ^^college"  over  den  church-yard.  Maar  voor  Coleridge's 
graf  spaarde  men  eene  crypte  uit  onder  de  nieuwe 
school  kapel.  Daar  is  het  nu  te  bezoeken  door  allen  die 
voor  dezen  machtigen  geest  vereering  hebben. 

Dan  werd  7  Mei  1885  in  Westminster  Abbey  hem 
onder  Engelands  grootste  zonen  een  cenotaphium  gewijd. 


^)  Wordsworth. 
')    Letters  II  775. 
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zijn  buste  geplaatst  in  ,,Poet's  corner'*,  bij  welker  ont- 
hulling Lowell  hem  huldigde  als  ,,den  bevrijder  der 
Phantasie".  Doch  het  beste  monument  heeft  hij  zichzelf 
gesticht,  gelijk  T.  A.  Talfourd  hem  nariep,  op  de  tafelen 
der  harten  van  jongeren  in  wier  ziel  en  geest  ,,the  seeds 
of  poetry,  the  materials  for  thinking  which  he  has  scat- 
tered,  will  not  perish".  Menig  groot  kunstwerk,"  zegt  A. 
Brandl,  ,, heeft  S.  T.  Coleridge  nagelaten,  maar  geen  zoo 
groot  als  dat  zijner  eigene  geestelijke  ontwikkeling." 


HOOFDSTUK  III. 


Ter  Introductie  in  S.  T.  Coleridge's  Intuities  op  het  gebied 
van  Wijsbegeerte,  Ethiek  en  Godsdienst: 
zijne  „Science  of  Method." 

Al  heeft  Samuel  Taylor  Coleridge  dus  zelf  .geen  werk 
nagelaten  waarin  hij  zijne  denkbeelden  systematisch  heeft 
ontwikkeld,  gelijk  hij  het  wel  van  plan  was,  zoo  kan 
toch  op  grond  van  hetgeen  hij  niettemin  omtrent  zijne 
ideeën  mondeling  of  schriftelijk  heeft  kenbaar  gemaakt, 
eene  poging  gedaan  worden  om  het  plan  van  Coleridge's 
geest  te  teekenen,  aan  te  duiden  het  systeem  dat  er 
nochtans  in  de  diepte  van  zijn  geest  aan  zijne  ideeën 
ten  grondslag  lag. 

Dat  S.  T.  Coleridge  niet  als  andere  denkers  zijne 
beschouwingen  in  een  samenhangend  stelsel  heeft  ge- 
bracht, dat  lag  deels,  gelijk  wij  zagen,  aan  zijn  levens- 
loop en  ontwikkelingsgang  en  aan  de  eigenaardige  con- 
stitutie van  zijn  geest  die  hem  alle  methodisch  werken 
verhinderde ;  maar  anderdeels  ook  in  het  wezen  van  zijne 
beschouwing,  dat  waarheid  en  werkelijkheid  niet  door 
redeneering  en  gevolgtrekking  zoozeer  als  door  intuïtie^ 
onmiddellijke  bewustwording  waarin  denken  en  zijn, 
subject  en  object  hunne  identiteit  bewijzen,  benaderd 
wordt.  Dientengevolge  vooral  vinden  wij  bij  Coleridge, 
zelfs  waar  hij  zijne  beschouwingen  eens  wat  breeder 
uiteenzet,  toch  nooit  een  betoog  waarin  het  een  uü  het 
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ander  in  geregelden  gedachtengang  wordt  ontwikkeld, 
maar  naast  elkander  slechts  een  aantal  intuities,  ,,Tief- 
blicke'*  van  ongewone  diepte  maar  schijnbaar  zonder 
samenhang.  Samenhang  is  er  wel  en  groote  samenhang 
ook,  maar  niet  een  van  causaal  verbonden  redeneering, 
doch  samenhang  gelegen  in  het  wezensverband  der 
gedachte  en  geschouwde  dingen. 

Zoo  moet  men  ook  Coleridge's  intuities  samenbrengen 
naar  dit  wezensverband  van  de  erin  geschouwde  dingen, 
om  een  inzicht  in  Coleridge's  gedachtenwereld  te  ver- 
krijgen. Ze  te  beschrijven  naar  den  uiterlijken  samenhang 
of  volgorde  waarin  zij  in  zijne  geschriften  voorkomen, 
zou  geen  doel  treffen  zoo  het  al  mogelijk  ware;  want 
zelfs  in  zijn  grootste  schriftelijke  pubHcaties  is  eigenlijk 
geen  volgorde  of  samenhang,  in  het  geheel  geen  ge- 
dachtengang dien  men  zou  kunnen  weergeven.  Men 
moet  Coleridge's  inzichten  samenlezen  uit  zijne  verschil- 
lende publicaties,  ze  losmaken  uit  hun  samenhang  aan 
de  oppervlakte,  en  ze  in  verband  brengen  naar  hun 
verwantschap  in  de  diepte.  Gelijk  Rigg  zegt:  „om 
Coleridge's  geestestempel  te  herbouwen,  moet  men 
steenen  breken  uit  de  huizen  over  heel  de  stad."  En  met 
materialen  van  dien  aard  kan  men  ook  wel  niet  anders 
doen  dan  ze  naast  en  op  elkander  plaatsen,  opbouwen,  om 
de  lijnen  en  de  constructie  van  zulk  een  geestes-huis  te 
doen  verschijnen.  Men  kan  Coleridge's  gedachten  niet 
ontwikkelen  als  die  van  andere  en  anders  denkende  den- 
kers; men  kan  slechts  zijne  intuities  naar  hare  wezens- 
verwantschap samenstellen^  en  zoo  uit  hunne  wezens- 
samenhangen  het  plan  van  zijn  geest  laten  zien. 

Ook  moet  men  de  materialen  voor  deze  reconstructie 
nemen  zooals  men  ze  vindt.  Er  is  niets  zoo  waar  als  wat  Rigg 
eveneens  zegt :  words  and  formulae  must  be  quoted 
by  one  who  profess  fairly  and  authentically  to  represent 
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his  views."  Inhoud  en  vorm  van  denken,  wezen  van 
gedachte  en  wijze  van  denking  zijn  in  Coleridge's  intuities 
zoo  onlosmakelijk  verbonden,  zoo  organisch  samenhangend, 
zulk  eene  eenheid  gegrond  in  de  eenheid  van  zijn  en 
denken,  dat  men  ze  ook  niet  in  andere  bewoordingen 
of  met  een  anderen  gedachtengang  kan  weergeven 
zonder  ze  wezenlijk  te  veranderen  of  ten  minste  te  kort 
te  doen;  zoodat  men  meestal  niet  beter  kan  doen  dan 
ze  te  vertalen,  en  het  soms  ook  beter  is  dat  niet  eens 
te  doen  maar  ze  in  het  oorspronkelijke  te  citeeren. 

De  wenschelijkheid  van  zulk  eene  synthese  van  Cole- 
ridge's intuities  is  door  meerderen  betoogd.  De  meer 
genoemde  J,  H.  Rigg  in  zijn  ,, Modern  Anglican  Theology", 
W.  G.  T.  Shedd  in  zijn  ,,Litterary  Essays'^  J.  C.  Shairp 
in  zijn  Studies  in  Poetry  and  Philosophy"  spreken 
hunne  verwondering  erover  uit,  dat  nog  zoo  zelden  een 
poging  daartoe  is  gewaagd. 

In  1839  deed  James  Marsh  een  eersten  worp  in 
deze  richting  met  zijn  „Preliminary  Essay*'  ter  inleiding 
van  eene  Amerikaansche  uitgave  der  ,,Aids".  Dan  pu- 
bliceerde John  Simon  in  1865  het  nagelaten  werk  van 
den  twee  jaar  te  voren  overleden  Joseph  Henry  Green 
j^Spiritical  Philosophy^  founded  on  the  teaching  of  the  late 
S.  T  Coleridge''  Hierin  zou  het  materiaal  verwerkt  zijn 
dat  Coleridge  aan  Green  tijdens  hunne  Zondagsche  High- 
gate-samenkomsten  had  medegedeeld  tot  opbouw  van 
zijne  Logosophia  of  Dynamische  Philosophie,  zijn  Magnum 
Opus.  Doch  dit  materiaal  is  in  Green's  eigen  beschou- 
wingen te  zeer  versmolten  om  voor  de  beschrijving  van 
Coleridge's  ideeën  nog  gebruikt  te  kunnen  worden. 
Dichter  aan  Coleridge's  eigen  concepties  staat  dan  nog 
Green's  Hunter-oratie  van  i8^y  over  ^^Mental  Dynamics 
waarin  inderdaad  een  schema  van  weten  en  wetenschap- 
pen  ontworpen   wordt,   in   welks   geheelen  opbouw  en 
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onderdeelen  men  vele  van  Coleridge's  intuities  terugvindt. 
Na  een  anonyme  Essay  over  ,,S.  T.  C.  His  Philosophy 
and  Theology"  in  de  „Eclectic  Review"  van  1851,  een 
geringe  poging  om  C/s  beschouwingen  over  de  verhou- 
ding van  Philosophie  tot  Theologie  en  van  Theologie 
tot  Religie  te  bepalen,  (misschien  van  Green  ?),  gaf 
voor  het  eerst  in  18^6  F.  J.  A,  Hort  in  een  zijner 
Cambridge  Essay's  een  diepere  studie  over  Cs  philo- 
sophie, ethiekj  theologie  en  zijne  kerkelijke  en  staat- 
kundige ideeën.  Tegelijk  gaf  J.  Martiiieau  eene  indrin- 
gende studie  vooral  van  Cs  theologie  in  ,,Personal  In- 
fluences  on  Present  Theology",  later  nog  nader  te  noemen 
als  pendant  van  J.  S.  Mill's  belangrijke  bepalingen  van 
Cs  philosophische  verdienste  in  zijn  reeds  in  1840  ge- 
schreven artikel  over  Coleridge  in  de  ,,London  and 
Westminster  Review. 

Dan  volgden  de  reeds  genoemde  studies  van  Shairp 
(1868),  Shedd.ii'^y'^)  en  Rigg  (1880)  die  alle  Cs  plaats 
in  philosophie  en  theologie  trachtten  te  bepalen,  van 
zijne  ideeën  hier  en  daar  wat  mededeelende.  De  beste 
studie  over  Coleridge  and  his  School"  leverde  tot  nog 
toe  in  1885  John  Tulloch  in  zijne  St.  Giles-lezingen  over 
,,Movements  of  Religieus  Thought  during  the  19*^®  cen- 
tury."  Maar  geen  van  allen  gaf  nog,  wat  ook  Shairp 
b.v.  noodig  achtte  :  ,,a  comprehensive  account  of  Cs 
philosophy,"  of  gelijk  Rigg  het  uitdrukte  :  ,,no  compa- 
rative  anatomist  in  philosophy  has  fully  mastered  the 
disjecta  membra  of  the  system  of  faith  and  philosophy 
of  S.  T.  C' 

Niet  zonder  het  besef  nu  van  de  groote  moeilijkheid, 
maar  door  deze  wenschelijkheid  toch  wel  gerechtvaardigd, 
is  dan  in  het  volgende  zulk  eene  synthese  van  Coleridge's 
intuities  op  het  gebied  van  wijsbegeerte,  ethiek  en  gods- 
dienst, eene  reconstructie  van  ,,the  system  of  faith  and 
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philosophy  of  S.  T.  C."  ondernomen.  Mocht  zij  eenigs- 
zins  vervullen  den  wensch,  dien  Coleridge  in  1817  te 
Highgate  uitte  omtrent  zijn  voorgenomen  (maar  nooit 
zelf  uitgevoerde)  ^^sum  total  of  hts  convictions  —  it  would 
assuredly  be  like  a  sudden  gleam  of  sunshine  falling 
on  the  face  of  a  dying  man,  if  I  left  the  world  with  a 
knowledge  that  the  work  would  have  a  chance  of  being 
read  in  better  times."  ^) 

* 

,,In  medias  res"  van  Coleridge's  intuïties  voert  ons 
zelf  zijne  brilliant  geschreven  essay  the  Science  of  Me  thod''  ?) 
Deze  opent  onmiddellijk  een  kijk  op  de  hoofdtendentie 
zijns  geestes  en  bevat  de  elementen  van  zijne  voornaamste 
beschouwingen.  Al  Cs  intuïties  van  zijn  eerste  anti- 
empirische  these  tot  zijn  diepzinnigste  over  de  identiteit 
van  zijn  en  denken  in  religie  hebben  wij  hier  ,,in 
nuce"  bijeen. 

Coleridge  opent  deze  essay  met  eene  verdediging  van 
de  zelfstandigheid  van  de7i  menschelijken  geest  tegenover  het 
empirisme.  Hij  gaat  uit  van  de  vernuftige  opmerking  dat 
het  eerste  onderscheid  tusschen  een  man  van  ontwik- 
kelden geest  en  een  onontwikkeld  man  dit  is :  dat  de 
eerste  ook  in  gewone  gesprekken  blijk  geeft  van  eene 
(hoewel  niet  opzettelijk  bedachte)  schikking  van  zijne 
woorden,  wat  zijn  grond  vindt  in  de  gewoonte  om  in 
ieder  integreerend  deel  het  geheel  dat  hij  wil  mededeelen 
te  voorzien.  Hoe  onregelmatig  zijn  verhaal  zij,  er  is  in 
de  fragmenten  methode^  —  terwijl  in  de  gesprekken  van 
eenen   onontwikkelde  alleen  diens  geheugen  in  werking 

1)  Letters  of  S.  T.  C.  II,  668. 

2)  Friend  297—345. 

10 


wordt  gesteld,  en  de  onderwerpen  en  gebeurtenissen 
in  zulk  relaas  in  dezelfde  volgorde  terugkeeren  waarin 
zij  zich  aan  den  verhaler  hadden  voorgedaan.  Als  voor- 
beeld van  dit  onderscheid  noemt  Coleridge,  gelijk  hij 
meermalen  doet,  het  verschil  bij  Shakespeare  tusschen 
het  verhaal  dat  Mrs.  Quickly  in  Henry  IV  doet  omtrent  de 
bijzonderheden  van  Falstaff's  schuld  aan  haar  ^)  en  het 
verhaal  van  Hamlet  aan  Horatio  over  de  omstandigheden 
die  zijne  overbrenging  naar  Engeland  onderbraken.  ^)  In 
het  eerste  relaas  is  het  verstand  louter  aan  gebeurte- 
nissen en  beelden  onderworpen,  zonder  eenig  vermogen 
tot  classificeeren  of  rangschikken.  Hiervan  is  de  ont- 
wikkelde geest  onderscheiden  doordat  hij  niet  enkel 
de  dingen  beschouwt,  maar  de  betrekkingen  der  dingen. 
En  deze  betrekkingen  noemen  en  ontleden,  met  de 
voorwaarden  waaronder  zij  alleen  zijn  te  ontdekken,  dat 
is  het  spreken  met  methode.  In  Hamlet's  verhaal  is 
dit  beginsel  van  methode,  dit  beschouwen  van  de  relaties 
der  dingen ;  ja  het  is  er  zelfs  overmatig  in  aanwezig, 
zoodat  het  op  het  eerste  gezicht  ook  onmethodisch  lijkt. 
In  den  grond  der  zaak  komt  dit  echter  hier  voort  uit 
een  exces  van  reflectie  en  generalisatie  bij  Hamlet. 

Uit  eerie  vergelijking  van  dit  te-veel  aan  methode 
bij  Hamlet  met  het  gebrek  aan  methode  in  Mrs.  Quickly's 
relaas  volgt  dan  dat  ware  methode  zou  zijn  een  juist 
evenwicht  tusschen  onze  passieve  impressies  en  de  reactie 
daarop  van  onzen  geest.  Deze  reactie  echter  sluit  in  : 
,,(2  primary  act,  positively  origïnatïng  in  the  mind^  prior 
to  the  object  in  order  of  nature^  though  colnstantaneous  in 
lts  manifestation'\  In  dezen  actus,  in  den  geest  zelf  zijn 
oorsprong  nemende  en  niet  in  de  impressies  der  ervaring, 


^)  Henry  IV,  2  nd  pt,  act  II,  sc.  i. 
2)  Hamlet  Act  V,  sc.  2. 
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in  orde  van  bestaan  primair  aan  het  object  der  ervaring, 
hoewel  pas  in  v^^erking  tredende  tegeHjk  met  de  ervaring 
en  op  instigatie  der  ervaring,  in  dit  initiatief  van  den 
geest  zit  het  beginsel  van  methode.  In  deze  praeconcepties 
van  den  geest  ligt  het  principium  van  progressie,  van 
overgang  met  continuiteit,  dat  is  van  methode,  „Without 
continuous  transition  there  can  be  no  method,  so  M^ith- 
out  a  praeconception  there  can  be  no  transition  v^^ith 
continuity." 

Methode  is  dus  het  beschouwen  van  relatie.  Coleridge 
onderscheidt  nu  twee  soorten  van  relatie^  allereerst  die 
van  wety  ten  andere  die  van  theorie. 

De  relatie  van  wet  is  die  waarbij  de  betrekking  van 
de  deelen  tot  het  geheel  niet  geabstraheerd  is  uit  de 
waarneming  der  deelen,  maar  bepaald  wordt  door  eene 
waarheid  die  in  den  geest  zijn  oorsprong  neemt^  door  eene 
idee  van  wet.  Zulke  eene  idee  in  den  geest  is  eigenlijk 
de  reflex  van  de  wet  die  in  het  zijn  der  dingen  is  in- 
geschapen. Het  volmaakte  inzicht  in  de  relatie  van 
wet  komt  dus  eigenlijk  alleen  Gode  toe.  Wiens  scheppende 
idee  niet  enkel  aan  ieder  ding  zijn  plaats  aanwijst  maar 
tegelijk  met  die  plaatsbepaling  het  zijne  hoedanigheden, 
zijn  wet  verleent,  en  daarmee  zijn  bestaan  als  bijzonder 
ding  constitueert.  Doch  van  de  contemplatie  van  wet  in 
dezen  volmaakten  vorm  moet  alle  andere  inzicht  in  die 
relatie  woorden  afgeleid,  zooals  Plato  het  juist  uitdrukte : 

Zoo  voert  de  beschouwing  van  de  relatie  van  wet 
onwillekeurig  tot  een  dieper  probleem  :  met  ziet  de 
wetten  van  het  zijnde  samenvallen  met  de  ideeën  van 
het  denken.  Hoe  komt  dit  ?  De  oplossing  wordt  nog 
altijd  gezocht  als  in  de  Grieksche  philosophie,  ter  eener 
zijde  in  de  materialistische,  atomistische  leer  van  Demo- 
critus,   die  het  denken  een  product  maakt  van  de  stof, 
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andererzijds  in  het  rationalisme  van  Zeno  en  de  Eleaten 
dat  in  eenzijdig  idealisme  de  realiteit  der  empirie  loochent. 
Plato  was  van  beide  oplossingen  onbevredigd.  Hij  stelde 
het  probleem  nog  eens  en  aldus  :  wat  is  de  grond  der 
coïncidentie  van  geest  en  ervaring,  van  de  wetten  der 
stof  met  de  ideeën  der  zuivere  rede  ?  Die  grond  is  niet 
te  vinden  door  den  oorsprong  der  ideeën  te  zoeken  in 
de  stof  en  de  ervaring,  en  ook  niet  door  stof  en  be- 
weging te  idealiseeren  als  in  het  rationahsme.  Plato 
vindt  dien  grond  in  eene  bovenzinnelijke  essentie  die 
tegelijk  het  ideaal  der  rede  en  de  oorzaak  van  de  stof- 
felijke wereld  is.  Religie  is  daarom  het  einde  van  de 
philosophie,  gelijk  philosophie  eerst  de  voltooiing  is  van 
alle  wetenschappen.  Zonder  het  inzicht  in  de  relatie  van 
wet  is  er  geen  wetenschappelijk  inzicht  mogelijk, 
brengt  men  het  niet  verder  dan  tot  schema's.  Eerst 
dit  inzicht  herleidt  het  aggregaat  van  onze  menschelijke 
kennis  tot  een  systeem,  maakt  philosophie  tot  weten- 
schap en  wetenschap  wijsgeerig.  Zoo  staat  de  syn- 
thetische methode  (want  dit  is  dit  inzicht  in  de  relatie 
van  wet)  boven  de  analytische,  de  deductieve  boven  de 
inductieve. 

De  analytische,  inductieve  methode  is  wat  Coleridge 
als  tweede  soort  beschouwing  van  relatie  noemt  de  be- 
schouwing van  theorie.  Het  is  de  beschouwing  „waarbij  de 
bestaande  vormen  en  eigenschappen  der  objecten,  waar- 
genomen door  observatie  en  experiment,  suggereeren  een 
gegeven  rangschikking  van  een  veelheid  onder  één  ge- 
zichtspunt; en  dit  niet  enkel  of  hoofdzakelijk  om  de 
herinnering  of  de  mededeeling  te  vergemakkelijken,  maar 
om  ze  te  verstaan  en  te  controleeren."  Het  algemeen 
begrip  waardoor  theorie  zulks  tracht  te  doen,  is  het 
begrip  van  oorzaak  en  gevolg.  Coleridge  beschouwt  den 
causaal-nexus  niet  enkel  als  een  denkbeeld  van  den  geest, 
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zonder  werkelijkheid  in  het  zijnde.  Hij  acht  het  begrip 
van  oorzaak  en  gevolg  een  weg  van  den  geest  tot 
werkelijk  verstaan  van  de  werkelijkheid.  Maar  het  is  een 
begrip  van  „understanding,"  niet  een  idee  „van  reason". 
Rede  beschouwt  niet  oorzaak  en  gevolg  in  de  ervaring, 
maar  heeft  intuities  in  de  relaties  van  het  zijnde. 

Het  hoofddoel  van  C.  is  nu  aan  te  toonen  dat  de 
eerste  methode  „that  of  law"  van  grooter  waarde  is 
dan  de  tweede  „that  of  theory"  Hij  wil  verdedigen 
dat  mental  initiative^^  noodzakelijk  is  tot  alle  methode 
in  alle  wetenschappen.  Hij  toont  dit  het  eerst  aan  in  de 
botanie.  Hier  bewijst  hem  de  beteekenis  die  Linnaeus' 
idee  der  sexualiteit  en  zijne  daarop  gebouwde  classificatie 
der  plantenwereld  heeft  voor  het  verstaan  van  de  natuur 
en  voor  verdere  proefneming,  dat  niet  in  experiment 
alleen,  maar  in  kennis  van  wet  alleen  gelegen  is  kracht 
en  profetie,  beslissend  experiment.  C.  zegt  hier :  in  kennis 
van  wet  alleen:  straks  zal  hij  den  weg  der  wetenschap 
juister  beschrijven  aldus  :  experiment  wekt  op  een  intuitie 
van  wet,  welke  dan  verdere  proefneming  en  ervaring 
doet  vinden.  Maar  belangrijk  is  toch  wel  hier  als  daar 
Cs  hoofdpositie  dat  die  intuitie  van  wet,  en  niet  de 
ervaring  zelf,  de  kennis  van  de  ervaringsstof  tot  weten- 
schap maakt  en  verder  brengt.  „Niemand  kan  met 
verzekerdheid  een  feit  als  algemeen  waar  begrijpen,  die 
niet  anticipeert  de  noodzakelijkheid  ervan.  De  impulsie 
zelf  om  te  generaliseeren  sluit  in  de  vooronderstelling 

1)  Tusschen  beide  methoden  in  ligt  hem  «the  method  of  fine 
arts».  Die  behoort  meer  tot  de  tweede  methode,  de  beschouwing 
van  uitwendige  relatie.  Het  effect  van  kunstwerken  is  min  of 
meer  afhankelijk  van  de  «expression  of  qualities».  Toch  moet  ook 
in  kunst  de  idee  de  prioriteit  hebben.  Ook  in  aestheticis  huldigt  C. 
geen  sensualisme,  maar  idealisme.  Doch  hierover,  evenals  over  alle 
elementen  zijner  beschouwingen,  meer  in  een  afzonderlijk  hoofdstuk. 
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van  eenige  werkzame  wet  (idee,  essentie  der  natuur, 
forma  formans)/' 

Zoo  ook  in  het  chemisch  laboratorium :  het  zoeken  der 
scheikundigen  naar  de  wetten  der  voor  onoplosbaar 
gehouden  substanties.  Deze  zijn  voor  hen  symbolen  van 
elementaire  krachten  en  de  exponenten  van  eene  wet, 
welke  als  den  wortel  van  al  deze  krachten  de  chemicus- 
wijsgeer, wat  zijne  theorie  moge  zijn,  instinctmatig  zoekt. 
Dit  instinct  zelf  is  slechts  de  vorm  waarin  de  idee  (het 
correlaat  in  den  geest  van  de  wet)  het  eerst  haar  aan- 
vangende ontkieming  in  zijn  geest  aankondigt;  en  van- 
daar het  streven  naar  eenheid  van  principe  door  al  de 
verscheidenheid  van  vormen,  met  een  gevoel  gelijkend  op 
dat  wat  onze  pogingen  om  ons  een  vergeten  naam  te 
herinneren  begeleidt:  wij  schijnen  tegelijkertijd  hem  te 
hebben  en  niet  te  hebben;  het  geheugen  voelt  hem, 
maar  kan  hem  niet  vinden.  Dit  gevoel  van  een  principe 
van  connectie,  gegeven  door  den  geest,  en  gesanctio- 
neerd door  dat  het  met  de  natuur  correspondeert:  dit 
gaf  in  alle  eeuwen  aan  chemie  die  macht  over  de  ver- 
beelding. 

Zoo  evenzeer  in  de  zoölogie.  Niet  de  massa  feiten- 
kennis gaf  vermeerdering  van  wetenschap  op  dit  gebied, 
maar  de  idee  van  wet,  die  dikwijls  over  een  Hunter  kwam 
ondanks  hem  zelf.  Deze  voelde  zich  somtijds  zelf  een 
vreemdeling  ten  opzichte  van  de  groote  conceptie  die 
niet  ophield  in  hem  te  werken  als  zijn  genius  en  „gou- 
verning  spirit." 

In  alle  wetenschappen  is  dus  noodig  methode  ^^praeco- 
gitatio  ad  intentionem  ejus  quod  quaeritur",  hoewel  deze 
intentie  zelve  moge  zijn  opgewekt,  en  deze  praecogitatio 
gesuggereerd  door  de  objecten;  gesuggereerd,  niet  ge- 
constitueerd door  de  objecten,  —  gelijk  een  object  kan 
opwekken  de  herinnering  van  een  vergeten  naam,  maar 
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dien  naam  niet  noemt  noch  vormt  :  de  naam  is  er  in 
den  geest,  al  wacht  hij  zijne  opwekking  in  de  herinne- 
ring van  het  object.  Deze  praecogitatio  in  den  geest, 
welke  is  het  beginsel  van  eenheid  en  progressie,  van  „pro- 
gressive  transition  without  breach  of  continuity,"  deze  is 
de  contemplatie  der  relatie  van  wet,  niet  die  van  theorie. 

Theorie  is  gebouwd  op  generalisatie  van  feiten  alleen. 
En  iedere  theorie  vereischt  eene  andere  theorie  voor 
haar  wettige  constructie.  De  geschiedenis  van  de  theo- 
rieën en  haar  veelvoudig  omvergeworpen  worden  bij 
de  ontwikkeling  van  een  enkel  nieuw  feit,  levert  de 
beste  illustratie  van  de  waarheid  die  C.  bezig  is  te  ver- 
dedigen, dat  niet  theorie,  gebouwd  op  generalisatie  van 
feiten  alleen,  maar  inzicht  in  wet  de  wetenschap  voor- 
uitbrengt, methode  in  de  wetenschap  beteekent. 

Maar,  hoort  C.  zich  tegenwerpen,  hoeveel  danken  wij 
in  experimenteele  philosophie  aan  toevallige  ontdekking; 
niet  aan  massa  feiten-kennis,  wel  is  waar,  maar  ook  niet 
aan  inzicht  in  wet,  maar  aan  accident.  Ja,  antwoordt  C, 
maar  zulk  „accident"  was  geen  toeval  Bij  zulk  een  zoo- 
genaamd toevallige  ontdekking  werkten  onbewust  naar 
elkaar  heen  de  wet  in  de  natuur  en  de  idee  in  den 
geest,  en  eerst  door  dit  contact  ontsprong  de  vonk  der 
kennis,  die  de  wetenschap  voorlicht.  Niet  enkel  in  de 
idee  in  den  menschelijken  geest,  het  is  waar,  maar  ook 
niet  enkel  in  het  bloote  ontdekte  feit,  doch  in  de  wis- 
selwerking van  de  wet  in  het  feit  en  de  idee  (correlaat 
van  de  wet)  in  den  geest  wordt  het  ontdekte  feit  eene 
ontdekking. 

Ontdekkingen,  zooals  die  van  Kepler  en  Newton, 
ontstaan  door  het  proponeeren  van  wet,  waarvan  een 
intuitie  is  opgewekt  door  een  „central  phaenomenon  of 
experience"  (daaronder  verstaat  C.  zulk  een  feit  waarin 
wet  en  idee   onbewust  op  elkander  heenwerken).  Die 


t52 


natuurkundigen  hebben  electriciteit  b.v.  het  best  verklaard, 
die  erin  zagen  een  wet,  die  in  heel  de  natuur  heerscht, 
de  wet  der  polariteit  of  de  manifestatie  van  ééne  kracht 
in  [tegenovergestelde  werkingen.  En  een  verschijnsel  als 
het  magnetisme  bleef  lang  onvruchtbaar,  al  was  het 
sinds  onheugelijke  tijden  bekend,  omdat  het  nog  niet 
leidde  tot  een  idee,  en  dus  nog  niet  tot  methode.  Het 
gebruik  van  den  magneet  kende  men  in  het  kompas,  maar 
men  kwam  niet  verder  dan  hypothese  en  theorie  :  het 
centrale  experiment,  de  waarneming  van  centrale  be- 
teekenis  ontbrak  nog,  waarin  idee  en  wet  in  contact 
komen  en  opstralen  met  licht  van  kennis. 

Als  vertegenwoordigers  der  hier  tegenover  elkander 
geplaatste  deductieve  en  inductieve  methoden  worden 
Plato  en  Baco  meestal  met  elkander  in  scherpe  tegen- 
stelUng  genoemd,  als  versmaadde  Plato  alle  inductie, 
en  ging  Baco  alleen  uit  van  experiment.  En  nu  is  een 
van  Cs  meest  ingenieuse  uiteenzettingen  die  waarin 
hij  aantoont  dat  in  dezen  tusschen  Plato  en  Baco  geen 
verschil  bestaat,  geen  verschil  in  beginsel  tenminste, 
hoogstens  een  verschil  in  toevalligheden  van  het  onder- 
scheiden terrein  waarop  de  beginselen  worden  toegepast. 
Zoo  wil  C.  de  continuitéit  aanwijzen  in  het  denken  van 
de  grootste  denkers  van  den  ouden  en  van  den  nieuwen 
tijd,  en  verandert  hij  Baco,  op  wien  het  empirisme  zich 
beroept,  juist  in  een  vijand  van  het  empirisme  als  een- 
zijdige wijsgeerige  beschouwing,  en  maakt  hem  naast 
Plato  tot  een  steun  te  meer  voor  zijne  eigene  tegen 
het  empirisme  gerichte  intuities.-^)  Baco  is  datgene  dog- 

1)  Hort  in  zijn  genoemde  Coleridge-studie  acht  juister  Cs  be- 
weren dat  Plato  inductief  is  dan  dat  Baco  deductief  zou  te  werk 
gaan.  Wel  is  waar  is  de  opmerking  ook  door  anderen  bevestigd, 
dat  Baco  ook  den  deductie  ven  weg,  „den  Rückweg  von  den 
Axiomen  zu  neuen  Experimenten,  insbesondere  zu  Erfindungen 
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matisch,  wat  Plato  slechts  tastend  is,  maar  in  den  grond 
is  er  bij  beiden  geen  verschil  in  methode.  Plato  miskent 
niet  de  waarde  van  experiment,  en  Baco's  verdiensten 
zijn  niet  zijn  tabellen  met  verzameling  van  bijzondere 
feiten,  maar  zijn  onschatbare  beginselen  van  wetenschap- 
pelijke methode,  en  die  miskennen  niet  de  noodzakelijk- 
heid van  ,,initiatief  van  den  geest"  bij  experiment.  ,,Pru- 
dens  quaestio  dimidium  scientiae.  An  idea  is  an  experi- 
ment proposed,  an  experiment  is  an  idea  realised."  Baco 
spreekt  van  „experimenta  quae  ad  intentionem  ejus  quod 
quaeritur  perite  et  secundum  artem  excogitata  sunt  et 
apposita  sunt.  Perceptioni  sensus  immediatae  ac  propriae 
non  multum  tribuimus."  En  de  functie  van  het  excogi- 
tare  ziet  Baco  in  het  „lux  intellectus,  lumen  siccum, 
reason"  bevrijd  van  de  „idola  tribus,  specus,  fori,  theatri 
of  the  understanding,"  d.i.  van  de  aanmatiging  die  ertoe 
leidt  vormen  van  de  eigene  louter  reflectieve  geestes- 
functie te  beschouwen  als  grondbeginselen  van  natuur 
en  Godheid.  Plato  en  Baco  strijden  tegen  den  waan  dat 
de  subjectieve  denkvormen  van  de  „understanding"  de 
ware  vormen  der  werkelijkheid  zijn,  die  alleen  door  intuitie 
van  „reason"  gevonden  worden.  „Understanding  not 
only  reflects  objects  subjectively,  but  is  itself  only  phae- 
nómenon  of  inner  sense.  Pure  reason  (spirit,  lumen  siccum, 

f order t.  Die  Lehre  von  der  Induction  hat  Baco  nicht  vollstandig 
und  rein  durchgeführt"  (Ueberweg's  Gesch.  d.  Philosophie  yd  ed. 
III,  56).  Maar  de  leer  der  deductie  nog  minder,  en  in  het  geheel 
van  zijn  oeuvre  treedt  zij  toch  zoozeer  terug  achter  de  hoofdaan- 
dacht gewijd  aan  de  experimenteele  natuurwetenschappelijke 
methode,  dat  Baco,  ondanks  Cs  scherpzinnige  opmerking  van 
Baco's  noölogische  elementen^  toch  wel  de  baanbreker  van  het 
Empirisme  zal  blijven  genoemd  worden.  Het  rechte  treft  wel 
Whewell  in  zijne  Philosophy  of  the  Inductive  Science  II,  237 
>Baco  does  not  give  due  weight  or  due  attention  to  the  ideal 
element  of  our  knowledge." 
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i/öu?,  cpöóg  voepóv)  is  intellectual  intuition  of  existence."  Plato 
en  Baco  bewegen  zich  aan  verschillende  polen  der  phi- 
losophie,  Plato  in  den  „mundus  intelligibilis",  Baco  in 
den  ,,mundus  sensibilis"  :  maar  met  dezelfde  methode. 

,j  Truth  must  be  found  within  us  before  it  can  be  intelli- 
gibly  reflected  back  on  the  mind  from  without,  to  the  con- 
templation  of  which  is  a  religious  regard  indispensable." 
Deze  anti-empirische  positie  is  noodzakelijk  in  alle 
wetenschappen.  Ook  in  opvoeding  en  staatkunde  moet  zij 
niet  voorbijgezien  woorden.  Hier  bepaalt  zij  het  onder- 
scheid tusschen  „cultivation"  en  „civilisation".  En  de 
geschiedenis  van  het  empirisme  en  sensualisme  in 
Frankrijk  toont  dat  een  volk  nooit  ^,over-cultivated", 
maar  wel  „over-civilised"  kan  zijn.  Doch  eer  C.  deze 
zijne  hoofdpositie  gebruikt  als  grondslag  voor  eene 
philosophie  der  geschiedenis,  illustreert  hij  haar  nog  eens 
op  de  hem  eigen  treffende  wijze,  eene  illustratie  die  hem 
zelfs  de  gelegenheid  geeft  de  positie  zelve  nog  naar  een 
belangrijke  zijde  verder  uit  te  breiden. 

Coleridge  verhaalt  hoe  Atwood  aan  koning  George 
zijne  uitvinding  van  den  brug-boog  demonstreerde. 
Atwood  maakte  eerst  een  houten  boog,  en  bouwde 
daarover  van  staafjes  en  wiggen  zijn  brug-boog.  Toen 
verwijderde  hij  het  houten  model,  en  de  brug  stond 
inderdaad  vast  en  had  draaagkracht.  De  koning  stond 
eerst  verbaasd,  maar  vroeg  toen:  „maar  Mr.  Atwood, 
gij  hebt  de  figuur  toch  vooruitgenomen.  Gij  hebt  den 
boogvorm  eerst  in  eene  andere  figuur  gebracht.  Is  het  niet 
duidelijk  dat  de  wiggen  en  staafjes  hun  eigenschap  aan 
den  boog  ontleenen,  en  niet  de  boog  aan  de  eigen- 
schappen van  de  wiggen?  Het  geheel  heeft  noodzakelijk 
prioriteit  op  de  deelen."  Dit  is  voor  C.  een  bewijs  te 
meer  voor  het  wetenschappelijk  beginsel,  dat  er  waarheid 
is  vóór  ervaring,  realiteit  vóór  phaenomenon.  En  hij  vindt 
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in  de  illustratie  aanleiding  deze  waarheid  nog  eerst 
verder  te  ontwikkelen  naar  de  zijde  van  het  probleem 
of  er  ook  causa  finalis  is,  of  enkel  maar  gesproken  kan 
worden  van  nexus  effectivus.  Wij  zagen  reeds  dat  Cole- 
ridge  het  causaalbegrip  niet  enkel  maar  als  Hume  voor 
een  voorstelling  van  den  geest  hield  zonder  grond  in  de 
ervaring,  maar  als  een  begrip  gesuggereerd  door  de 
ervaring  en  werkelijk  een  weg  tot  verstaan  der  werkelijk- 
heid; doch  een  begrip  van  het  verstand,  nog  geen  idee 
der  rede\  een  beschouwing  van  theorie ^  nog  geen  inzicht 
in  de  relatie  van  wet.  Nog  verder  boven  Hume  gaat  hij 
nu  echter  uit  door  den  nexus  effectivus  te  begrijpen  als 
causa  finalis,  in  causaliteit  te  zien  teleologie.  Dit  ontdekt 
in  het  verstandsbegrip  de  idee  der  rede.  Dit  verdiept 
de  beschouwing  van  theorie  tot  intuitie  van  wet. 

Niet  alleen  dat  het  de  populaire  zienswijze  is,  om 
zoowel  in  werken  der  natuur  als  in  de  werken  van  den 
mensch  causae  finales  aan  te  nemen,  de  werken  der 
natuur  te  beschouwen  naar  analogie  van  de  doelstelling 
in  menschenwerk,  zoodat  men  in  geen  enkele  bestaande 
taal  een  kwartier  spreken  kan  zonder  in  die  finale 
opvattingen  te  vervallen,  —  maar  Coleridge  acht  het 
ook  het  doel  der  philosophie,  allen  nexus  effectivus  om 
te  zetten  in  causa  finalis.  Ook  den  man  der  wetenschap 
houdt  hij  voor  van  deze  meening.  Deze  moge  de  omzet- 
ting van  causaliteit  in  finaliteit  nu  nog  voorbarig  en  zelfs 
ontijdig  achten,  toch  gebruikt  ook  hij  de  finale  opvatting 
reeds  als  hulpmiddel,  en  is  in  den  grond  der  zaak  ge- 
neigd om  teleologie  ook  in  physica  en  physiologie  aan 
te  nemen,  d.  w.  z.  in  de  natuur  iets  aan  te  nemen  ana- 
loog aan  de  causaliteit  van  den  menschelijken  wil,  waar- 
mee hij,  zonder  aan  de  natuur  als  natuur  eene  bewuste 
doelstelling  toe  te  schrijven,  toch  hare  werkzaamheid 
kan  onderscheiden  van  een  blind  en  levenloos  mechanisme. 


156 


Wanneer  de  zooioog  de  structuur  van  een  vogel  be- 
schouwt, de  holheid  der  beenderen,  de  plaatsing  van  de 
vleugels  voor  be^^eging  en  van  den  staart  om  te  sturen, 
vi^eet  hij  inderdaad  dat  er  een  correspondeerend  mecha- 
nisme moet  zijn  als  nexus  effectivus.  Maar  hij  w^eet 
evenzeer,  dat  dit  het  bijzonder  bestaan  van  den  vogel 
niet  meer  zal  verklaren  dan  de  vi^etten  van  cohaesie  enz. 
ons  kunnen  verklaren  v^/aarom  van  twee  gebouwen  het 
één  een  paleis  is  en  het  ander  een  kerk.  — -  Onuitroei- 
baar is  het  besef  dat  de  produceerende  kracht  die  in  de 
natuur  is  als  natuur,  essentieel  één  is  met  de  intelligen- 
tie, die  in  den  menschelijken  geest  boven  de  natuur 
is.  En  in  ieder  aggregaat  van  constructieven  vorm  nemen 
wij  eene  intentie  aan  als  het  initiatief,  waarvan  het  doel 
het  correlaat  is  De  deelen  verkrijgen  hunne  beteekenis 
als  deelen  van  de  voorafgaande  methode  of  het  zichzelf 
organiseerende  doel.  Alle  methode  vooronderstelt  eene 
eenheid  van  verschillende  dingen  tot  een  gemeenschap- 
pelijk doeleinde  zoowel  in  werken  van  den  mensch  als 
in  operaties  en  producten  der  natuur. 

Het  is  met  onze  kennis  als  met  onze  kinderen.  Bij 
een  kind  zijn  allerlei  perioden  van  ontwikkeling  op  te 
merken :  eerst  doellooze  activiteit  en  ongeregelde  accu- 
mulatie;  dan  orde,  discipline;  dan  eene  periode  van 
schemering,  van  anticipatie,  van  beproeving  van  krachten. 
En  al  deze  perioden  zullen  bij  den  groei  van  den  indi- 
vidueelen  geest  voorafgaan  aan  het  bereiken  van  eene 
wetenschappelijke  methode.  En  wanneer  deze  laatste 
periode  niet  ook  in  de  vroegere  als  doel  in  het  oog 
gevat  wordt,  zijn  alle  vroegere  tijdperken  van  ontwikke- 
ling zinloos  en  vruchteloos.  Zoo  ook  in  de  ontwikkeling 
der  wetenschappen. 

En  thans  ontvouwt  C.  zijne  beschouwing  over  de  op- 
voeding van  het  menschelijk  geslacht  (wij  zijn  in  den  tijd 
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van  Lessing's  ^)  en  Herder's  ^)  idiee'én  tot  eene philosophie 
der  geschiedenis)  waaruit  blijken  moet  dat  ook  daarin 
dezelfde  methode  aan  den  dag  treedt:  ^het  primaat  is  aan 
de  dingen  ^^from  within"  boven  de  dingen  ^from  without^'* 
aan  ,,niind"  en  niet  aan  ^,senses."  —  Reeds  in  den 
aanvang  ziet  C.  de  geschiedenis  daarop  heensturen.  In 
het  eerste  stadium  van  ontwikkeling  der  menschheid  is 
„man,  spirit"  het  doel,  voordat  aan  „the  senses*'  toege- 
staan wordt  met  hun  objecten  in  het  gezichtsveld  te 
komen.  De  Tubalkains,  die  daarvan  afweken  en  zich 
meer  toelegden  op  de  voorwerpen  van  zinnelijke  waar- 
neming, op  de  kennis  a  posteriori,  worden  geciviliseerd, 
niet  ,,cultivated."  Zij  dwaalden  ook  van  het  oorspron- 
kelijk monotheisme,  dat  C.  overal  vooronderstelt,  tot  poly- 
theïsme af.  CJit  de  harmonie  van  werkingen  in  de  natuur 
concludeerden  zij  tot  een  zekere  eenheid  van  natuur  en 
doel,  maar  waren  niet  in  staat  in  de  deelen  te  vinden 
het  bewijs  van  eene  eenheid  van  persoon.  Uit  de  natuur 
openbaart  zich  aan  ons  geen  levend,  persoonlijk  God. 
Die  moet  ons  eerst  weer  geopenbaard  zijn  in  een  persoon, 
dan  wordt  Hij  in  de  natuur  teruggevonden.  Latere 
schrijvers,  die  wederom  meenden  God  uit  de  natuur  te 
kunnen  demonstreeren,  vergeten  dat  zij  geboren  zijn  in 
een  Christelijk  land,  en  uit  de  Christus-openbaring  den 
persoonlijken  God  eerst  hebben  leeren  kennen,  dien  zij 
dan  in  de  natuur  zien  geopenbaard.  Zij  hangen  druiven 
op  de  doornen,  en  plukken  ze  er  dan  vanaf  alsof  het 
de  natuurlijke  vruchten  ervan  waren.  —  Dan  ziet  C.  het 
Polytheïsme  der  Tubalkains  verstoord  in  de  verstoring 
van  den  toren  van  Babel. 

Een  tweede  tijdperk  in  de  opvoeding  van  het  menschelijk 


^)    Die  Erziehung  des  Menschengeschlechts  1780. 
^)    Ideen  zur  Geschichte  der  Menschheit  1784—91. 
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geslacht  volgt  dan  in  de  Grieksche  oudheid.  De  onbe- 
drevenheid aldaar  in  natuurkennis  bij  grooter  bedreven- 
heid in  hetgeen  den  mensch  betreft,  is  voor  C.  een 
bewijs  voor  zijn  stelregel,  dat  het  doel  der  geschiedenis 
niet  is  ,,the  senses,"  maar  ,,man."  Hij  ziet  hierin  godde- 
lijke leiding,  ,,the  soul  of  the  world  at  work."  —  Was 
in  Cs  beschouwingen  omtrent  de  eerste  periode  zijne 
idee  van  oer-openbaring  wel  een  verouderd  denkbeeld, 
zoo  behoeft  in  zijne  beschrijving  van  deze  tweede  periode 
wel  rectificatie  zijn  vermoeden  dat  de  oudste  Grieken 
godsdienst  en  lyrische  poëzie  door  bemiddeling  der 
Phoeniciers  overnamen  van  de  Hebraeën.  ^)  Doch  eene 
inzicht  van  waarde  is  wel  de  opmerking  dat  in  de  Gr. 
philosophie  het  zwaartepunt  ligt  in  de  kennis  van  den 
mensch,  meer  dan  in  natuurkennen. 

Als  derde  periode  noemt  C.  dan  die  der  Romeinen^  welker 
doel  was  te  bewaren,  te  verbreiden,  te  realiseeren  den 
arbeid  der  vroegere  periode,  welk  doel  zij  najaagde  door 
oorlog,  imperium  en  wetgeving. 

Uit  de  prieksche  beschaving  als  ideëele  pool  en  uit 
de  Romeinsche  als  materieele  pool  met  de  Hebreeuw- 
sche  als  „midpoint'*  ^)  resulteert  dan  het  Christendom^  welks 
geschiedenis  onder  de  volken  beheerscht  wordt  door  het 
alterneeren  van  de  beide  ontwikkelingspolen  „trade  (body, 
without)"  en  „litterature  (spririt,  within)".  Het  alterneeren 
dezer  polen  beteekent  de  progessie.  „Trade"  werkt  van 
buitenaf  door  de  ,,senses",  ^,litterature''  of  „science'* 
werkt  van  binnenuit,  vanuit  een  initiatief  van  den  geest 
(wat  voor  opwekking  van  buitenaf  ook  noodig  moge  zijn 


^)  Opmerkelijk  komt  hij  in  dit  opzicht  overeen  met  de  Cam- 
bridge-Platonisten . 

2)  Zie  tot  begrip  van  deze  terminologie  de  latere  uiteenzetting 
van  C.'s  wet  der  polariteit,  Hoofdstuk  V. 
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tot  haar  ontkieming).  In  een  waar  evenwicht  van  deze 
beide,  d.w.z.  in  een  overwicht  van  ^^science  (mindy  over 
^.trade  (senses)''  ligt  de  methode  van  de  geschiedenis  „prin- 
ciple  of  transition  with  continuity."  De  wijsbegeerte 
der  geschiedenis  bevestigt  dat  eene  ontwikkeling  van 
geestelijke  krachten  het  zekerste  middel  is  tot  interpre- 
tatie van  de  natuur,  en  niet  omgekeerd,  gelijk  het 
empirisme  wil. 

Na  deze  illustratie  van  zijne  hoofd-these  (de  zelfstan- 
digheid van  den  geest  tegenover  de  zinnen)  uit  de  ge- 
schiedenis geeft  C.  eene  meer  algemeene  beschouwing 
van  de  verhouding  van  den  mensch  tot  de  wereld^  van  het 
„ik"  tot  het  ^niet-ik",  eene  hoog  imaginatieve  visie  over 
de  ontwikkeUng  dier  verhouding,  maar  eene  vol  psycho- 
logisch zeer  diepzinnige  intuities  :  „opgeschrikt  als  door 
het  duistere  bewegen  van  eene  inwendige  geboorte, 
stormt  de  mensch  naar  buiten  in  de  natuur  om  de 
oorspronkelijke  vormen  te  ontdekken  van  de  vormen 
die  zich  hem  in  zijn  eigene  intelligentie  vertoonen.  Ner- 
gens echter  vrijheid  ontdekkende,  ontwaart  hij  dat  hij 
wat  hij  voor  zich  uitzoekt,  achter  zich  heeft  gelaten,  en 
op  weg  om  het  in  de  natuur  te  zoeken,  zich  inderdaad 
er  steeds  meer  van  verwijdert.  Door  wetenschappe- 
lijke analyse,  hem  door  bijzondere  openbaring  gegeven 
(e  coelo  descendit  ^vcT^ö/  (jtoLvrtv)  begint  de  mensch  te  be- 
merken dat  zijn  personifieeren  van  de  natuur  ontleend  was 
aan  zijn  eigen  persoons-gevoel^ 

„those  shadowy  recoUections 
which,  be  they  what  they  may, 

are  yet  the  fountain-light  of  all  our  day,''  (Wordsworth). 

En  omgekeerd  begrijpt  hij  nu  dat  de  wet  der  natuur 
geestelijk  moet  zijn  om  door  den  menschelijken  geest  begrepen 
te  kunnen  worden^  want  geheel  heterogene  dingen  kun- 
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nen  geen  gemeenschap  met  elkaar  hebben.  Om  zich  te 
begrijpen  in  de  natuur,  moet  de  mensch  eerst 
de  natuur  in  zich  begrijpen.  Dan  kan  hij  phaenome- 
na  tot  principles  herleiden.  Dan  pas  wordt  zijne  verhou- 
ding tot  de  natuur  die  van  wetenschappelijk  doordringen 
en  verstaan  ,,It  is  by  the  idea  of  the  universal  law,  by 
which  all  powers  manifest  itself  in  opposite  yet  inter- 
dependent  forces  (the  law  of  polarity),  that  enlightening 
inquiry  and  multiplying  experiment"  den  mensch  tot 
kennis  voert.  De  mensch  die  de  natuur  beschouwt  zonder 
idee  is  als  de  heiden  die  den  Bijbel  beziet  zonder  taal- 
kennis :  hij  ziet  letters,  maar  er  volgt  geen  begrijpen.  — 
De  mensch  ziet  eerst  zich  in  de  wereld,  dan  zich  eraan 
tegenovergesteld,  persoonlijkheid  en  vrijheid  tegenover 
de  noodzakelijkheid  in  de  natuur.  Maar  begrijpen  doet 
hij  de  wereld  pas,  als  hij  doordringt  tot  den  gemeenschap- 
pelijken  grond  van  natuur  cn  vrijheid^  van  wereld  en 
mensch,  als  hij  den  grond  ziet  doorloopen  onder  hem  en 
onder  de  wereld,  „law  and  idea,  spirit  and  agency, 
spiritual  agency."  Zoo  wordt  de  twijfel  uitgedreven  of 
daar  wel  een  aan  onze  voorstellingen  correspondeerende 
werkelijkheid  is,  of  het  kennen  van  den  geest  zijn  cor- 
relaat heeft  in  het  object  der  natuur. 

En  dan  dringt  aan  dé  oppervlakte  de  laatste  effusie 
van  den  ondergrondschen  stroom  van  Cs  beschouwing 
over  ,,the  science  of  method."  Zij  verbreidt  zich  over  de 
diepste  problemen,  over  zijn  en  denken^  over  wijsbegeerte 
en  geloofd  openbaring  en  religie^  en  op  meesleepende  wijze. 
Hier  vooral  krijgt  men  een  indruk  van  de  „rapture"  van 
C*s.  geestes-intuities.  En  geen  navertellen  kan  den  gang 
van  zijne  gedachten  weergeven.  Die  is  ongewoon,  dat 
wil  niet  zeggen:  minder  duidelijk  dan  de  gewone,  maar 
heel  anders.  Het  is  de  gedachtengang,  niet  van  het  dis- 
cursieve denken,  maar  van  het  intuitieve.  Ik  kan  hier  niet 
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anders  doen  dan  vertalen;  maar  ook  niets  beters,  want  geene 
bladzijde  van  Cs  geschriften  doet  ons  tegelijk  Coleridge  zoo 
in  al  zijn  geestes-eigenaardigheid  kennen  als  de  volgende  : 

,,Hebt  gij  ooit  uw  geest  opgeheven  tot  de  beschouwing 
van  ,,zijn,"  in  en  door  zich  zelve,  den  blooten  actus  van 
,,zijn  ?"  Hebt  gij  ooit  met  volle  aandacht  tot  u  zelf  gezegd  : 
het  is  !  onverschilHg  of  het  op  dat  oogenbUk  was  een 
mensch  of  een  bloem  of  een  zaadkorrel  ?  Indien  gij 
werkelijk  daartoe  gekomen  zijt,  zult  gij  gevoeld  hebben 
de  tegenwoordigheid  van  een  mysterie,  hetwelk  uw  geest 
in  eerbied  en  bewondering  moet  hebben  gebracht.  De  woor- 
den zelf :  daar  is  niets,  of  er  was  een  tijd  dat  er  niets  was, 
zijn  in  tegenspraak  met  zich  zelf.  Er  is  iets  in  ons  wat  de 
woorden  verwerpt  zoo  onmiddellijk,  alsof  het  er  evidentie 
tegen  in  zich  bezit  krachtens  zijn  eigen  eeuwigheid. 

,,Niet-zijn,  dan,  is  onmogelijk  ;  zijn,  onbegrijpelijk.  Indien 
gij  deze  intuïtie  van  het  absolute  zijn  meester  geworden 
zijt,  zult  gij  insgelijks  verstaan  hebben  dat  dit  het  was 
(en  niets  anders)  wat  in  vroeger  tijden  de  edelere  geesten, 
de  uitverkorenen  onder  de  menschen,  met  eene  soort 
heilige  vreeze  vervulde.  Dit  veroorzaakte  dat  zij  in  zich 
gingen  gevoelen  iets  dat  onuitsprekelijk  grooter  was  dan 
hun  eigen  individueele  natuur.  Dit,  hen  opheffende  en  hen 
op  een  ideëelen  afstand  van  henzelf  projecteerende, 
maakte  hen  tot  de  verlichten  en  wekstemmen  voor 
andere  menschen  ;  tot  de  stichters  van  wet  en  godsdienst, 
tot  de  opvoeders  der  menschheid.  De  macht  die  deze 
idee  van  ,,zijn"  evolveerde  (van  ,,zijn"  in  zijn  wezen, 
,,zijn''  onbegrensd,  zijne  begrenzing  hebbende  in  zijn 
uitbreiding)  hoe  zullen  wij  haar  noemen  ?  Die  ,,idee  van 
zijn"  zelve,  welke  als  een  golf  tegelijk  overstelpt  en 
omhoog  draagt,  —  wat  is  zij  ?  van  waar  kwam  zij  ? 
Tevergeefs  zoo  wij  haar  willen  afleiden  van  de  zintuigen, 
want    die    verschaffen   alleen   oppervlakten,  golvingen. 
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phantomen.  Tevergeefs  haar  af  te  leiden  van  de  werk- 
tuigen der  sensatie,  want  die  leveren  alleen  een  chaos  op, 
vormlooze  elementen  der  zinnelijke  waarneming.  En  het 
minst  van  al  kunnen  wij  hopen  haar  oorsprong  te  vinden 
in  de  vormen  en  het  mechanisme  van  ,,the  understanding," 
welks  doel  en  functie  bestaat  in  individuaHsatie,  in  be- 
grenzing en  differentieering  naar  qualiteit,  quantiteit  en 
relatie.  Het  ware  dan  nog  wijzer  substantie  te  zoeken 
in  schaduw,  dan  absolute  volheid  in  louter  negatie. 

„Zoo  hebben  wij  naar  hare  geboorteplaats  in  alles  wat 
onze  betrekkelijke  individualiteit  constitueert,  in  alles 
wat  iedere  mensch  uitsluitend  zich  zelf  noemt  te  vergeefs 
gezocht.  Zij  (de  idee  van  het  zijn)  is  een  vreemdelinge, 
waarvan  deze  niet  weten.  En  voor  deze  is  de  quaestie 
zelve  doelloos,  de  woorden  zelf,  die  de  quaestie  stellen, 
als  klanken  in  eene  vreemde  taal,  of  als  de  visie  van 
hemel  en  aarde,  opgewekt  door  de  rijzende  zon,  eene 
visie  die  slechts  als  warmte  valt  op  de  oogen  van  den 
bUnde.  Tot  geene  klasse  van  verschijnselen  of  bijzondere 
dingen  kan  ^ij  (de  idee  van  zijn)  worden  teruggebracht, 
want  zij  is  er  geen  ;  daarom  ook  tot  geene  functie  van 
den  geest,  waardoor  deze  alleen  worden  waargenomen. 
Evenmin  mogen  wij  haar  herleiden  tot  eenigen  vorm  van 
abstractie  of  generalisatie,  want  zij  heeft  noch  coördinaat 
noch  analogon.  Het  zijn  is  absoluut  één,  en  dat  het  is, 
en  van  zichzelf  zegt  te  zijn,  is  zijn  eenig  praedicaat.  En 
toch  dit  zijn  is,  niettemin.  In  eminentie  van  zijn,  is  het. 
En  hij  aan  wien  het  zich  zelf  manifesteert  in  zijne  adaequa- 
te  idee,  mag  het  zich  zelf  even  weinig  tot  uitsluitend 
eigendom  toeeigenen,  hetzij  in  gedeeldheid  of  in  ge- 
heelheid, als  hij  eigendomsrecht  kan  doen  gelden  op 
de  lucht  die  hij  inademt  of  zich  een  stuk  van  den  hemel- 
koepel kan  toeeigenen  die  zich  boven  hem  welft.  Hij 
draagt  er  kennis  van  in  zijn  eigen  geest,  gelijk  hij  kennis 
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heeft  van  leven  en  licht ;  en  met  de  stilte  van  licht 
beschrijft  het  zich  zelf,  en  woont  in  ons  allen  voor  zoo- 
ver als  wij  erin  wonen.  De  waarheden  welke  het  mani- 
festeert, zijn  zulke  als  alleen  daardoor  kunnen  gemanifes- 
teerd worden,  en  in  alle  waarheid  manifesteert  het 
zich  zelf.  Met  wat  naam  kunt  gij  eene  waarheid  noemen 
die  zich  zoo  manifesteert?  Is  het  niet  openbaring ?  Vraag 
u  af  of  gij  met  het  laatste  woord  eenige  meening  kunt 
verbinden,  die  niet  besloten  is  in  de  idee  van  het  eerste. 
En  de  manifesteerende  kracht,  de  bron  en  het  correlaat 
van  de  dus  gemanifesteerde  idee,  —  is  zij  niet  God}  Of 
gij  kent  haar  als  God,  of  gij  hebt  met  dien  ontzaglijken 
naam  een  idool  genoemd.  Daarom  waren,  in  den  meest 
eigenlijken  niet  minder  dan  in  den  hoogsten  zin  des 
woords,  de  vroegste  leermeesters  der  menschheid  geïn- 
spireerd. Zij  alleen  waren  de  ware  zieners  van  God,  en 
daarom  de  profeten  van  het  menschelijk  geslacht. 

,,Zie  om  u  heen,  en  overal  ontwaart  gij  eene  aanpassing 
van  middelen  aan  doeleinden.  Denk  na  over  den  aard 
van  een  Wezen,  welks  ideeën  creatief  zijn,  en  dus  meer 
reëel,  meer  substantieel  dan  de  dingen,  welke  op  het 
hoogtepunt  van  hun  creatuurlijken  staat  slechts  flauwe 
reflexen  dier  ideeën  zijn;  en  de  intuïtieve  overtuiging 
zal  in  u  oprijzen,  dat  er  in  zulk  een  Wezen  geen  motief 
kan  bestaan  tot  schepping  van  een  werktuig  om  des 
werktuigs  wil ;  dat  daarom  de  stoffelijke  wereld  moet 
gemaakt  zijn  om  des  menschen  wil,  de  mensch,  tegelijk 
de  hoogepriester  en  de  repraesentant  van  den  Schepper 
in  die  wereld,  in  zoo  verre  als  hij  deel  heeft  aan  die 
„reason,"  in  welke  de  essenties  van  alle  dingen  co-existee- 
ren  in  al  hare  distincties  en  tegelijk  als  één  en  ondeel- 
baar. Maar  ik  sprak  van  den  mensch  naar  zijne  idee, 
en  als  gesubsumeerd  in  den  Godmensch,  in  Wien  alleen 
God  de  wereld  Hefhad. 
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Indien  wij  dan  in  alle  lagere  dingen  (van  het  gras 
op  de  dakvorst  tot  den  woudreus,  tot  den  adelaar  die 
in  zijn  top  zijn  nest  bouwt,  tot  den  olifant  die  zijn  takken 
afvreet)  zien  —  ten  eerste  een  onderworpen  zijn  aan 
universeele  wetten,  waardoor  ieder  ding  behoort  tot  het 
geheel,  als  doordrongen  van  de  kracht  van  het  geheel; 
en  ten  tweede  de  interventie  van  bijzondere  wetten^  waar- 
door de  universeele  w^etten  zijn  gesuspendeerd  of  ge- 
temperd voor  het  welzijn  en  het  behoud  van  iedere 
bijzondere  klasse,  en  door  welke  iedere  species  en  ieder 
individu  van  iedere  soort  een  systeem  voor  zich  zelf 
wordt,  een  wereld  op  zich  zelf,  —  indien  wij  deze 
oeconomie  overal  in  de  redelooze  schepping  zien,  zullen 
wij  het  dan  niet  voor  waarschijnlijk  houden  dat  eene 
dergelijke  tempering  van  algemeene  wetten  door  eene 
adaequate  interventie  van  doeltreffende  werkzaamheid  zal 
zijn  bewerkt  in  het  voortdurend  belang  van  het  schepsel 
dat  bestemd  was  zich  progressief  voort  te  bewegen  in 
de  richting  van  die  Goddelijke  idee^  welke  wij  geleerd 
hebben  te  beschouwen  als  de  causa  finalis  van  alle 
schepping,  als  het  centrum  waarheen  alle  lijnen  conver- 
geeren  ?  (m.  a.  w.  het  verwondere  niet  dat  de  Christus- 
openbaring van  wonderen  vergezeld  is  :  verzoening  van 
weten  en  geloof,  van  algemeene  en  bijzondere  openbiaring 
is  blijkbaar  het  doel  van  dit  Coleridgeaansch  betoog). 

,,0m  den  modus  van  interventie  te  vinden  die  noodig 
is  voor  's  menschen  progressieve  ontwikkeling,  moeten 
wij  dus  zoeken  naar  een  algemeene  wet,  bij  welker  onge- 
temperde en  ongebalanceerde  werkzaamheid  beide  zou 
worden  verhinderd  of  in  gevaar  gebracht.  Maar  die 
zullen  wij  vinden  in  die  wet  van  zijn  „understanding  and 
fancy,"  waardoor  hij  bewogen  wordt  de  uitwendige 
relaties  der  stof  te  abstraheeren,  en  deze  phaenomena 
te  ordenen  in  tijd  en  plaats  onder  den  vorm  van  oorzaak 
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en  gevolg.  En  dit  is  noodzakelijk  als  de  voorwaarde 
waaronder  ervaring  en  intellectueele  groei  alleen  mogelijk 
is.  Maar  ter  anderer  zijde  is  hij  door  dezelfde  wet  onver- 
mijdelijk in  de  verleiding  gebracht  om  eene  constante 
praecedentie  verkeerdelijk  te  interpreteeren  in  eene 
positieve  causatie,  en  zoo  het  ééne,  goddelijke,  onzicht- 
bare leven  der  natuur  te  verbreken  en  te  versnipperen 
in  tallooze  idolen  der  zinnen,  en  door  zich  neer  te  wer- 
pen voor  levenlooze  beelden  (de  scheppingen  van  zijne 
eigene  abstractie)  zelf  verzinnelijkt  te  worden,  een  slaaf 
van  de  dingen  welker  veroveraar  en  souverein  hij  bestemd 
was  te  zijn.  Van  den  fetisch  van  den  Africaan  tot  de 
ziel-verlagende  dwalingen  van  den  verwaanden,  feiten- 
jagenden  materialist,  kunnen  wij  nagaan  de  sporen  van 
dezelfde  idololatrie,  met  zelfzucht,  haat  en  slavernij  in 
haar  gevolg.  Indien  daarom  door  omverwerping  van  het 
phantoom  dat  de  oorzaak  dezer  superstitie  is ;  —  indien 
door  gevolgen  van  hunne  natuurlijke  antecedenten  te  schei- 
den ;  —  indien  door  de  phaenomena  van  tijd  (voor  zoover 
mogelijk)  voor  te  stellen  in  de  absolute  vormen  van 
eeuwigheid  —  het  voedster-kind  van  ervaring,"  in  een 
vroegtijdige  periode  van  zijne  opvoeding,  zou  bewogen 
worden  om  in  het  onzichtbare  leven  alleen  te  zoeken  naar 
de  ware  oorzaak  en  den  onzichtbaren  nexus  van  de  dingen 
die  gezien  worden:  dan  zullen  wij  niet  vragen  naar  de 
evidentie  van  gewone  ervaring  voor  datgene  (het  wonder) 
wat,  indien  het  ooit  bestond,  bestond  als  antithese,  tot 
contra-balanceering  (van  de  universeele  wet  van  oorzaak 
en  gevolg,  moet  de  bedoeling  zijn  van  deze  duizeling- 
wekkend abstracten  gedachtengang). 

,,Was  het  een  geëigend  middel  tot  een  noodzakelijk 
doeleinde?  Wordt  het  door  vrienden  der  waarheid  be- 
tuigd? Is  het  geloofd  door  vrienden  der  wijsheid? 
Zien  wij  niet  in  heel  de  natuur  interventie  van  bijzondere 
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werkingen  in  tegenwicht  tegen  algemeene  wetten?  (en 
welke  andere  definitie  van  een  wonder  is  er  mogelijk  ?) : 
dat  zijn  de  vragen;  en  als  ons  antwoord  op  die  vragen 
bevestigend  moet  zijn,  dan  zullen  wij  ons  moeten  neer- 
leggen bij  de  overleveringen  der  menschheid,  en,  als 
ons  overgevend  aan  een  hoog  belang  van  ons  bestaan, 
ons  moeten  leeren  buigen  tot  eerbiedig  en  kinderlijk 
geloof,  dat  de  groote  gidsen  en  leeraars  der  menschheid 
evenzeer  waren  de  handen  van  kracht  als  de  stemmen 
van  inspiratie;  en  ons  minder  bekreunend  om  de  bijzon- 
dere omstandigheden  van  iedere  manifestatie,  zullen  wij 
een  historisch  geloof  schenken  aan  het  historische  feit, 
dat  menschen,  gezonden  door  God,  zijn  gekomen  „met 
teekenen  en  wonderen  op  aarde." 

Indien  de;  tegenwerping  wordt  gemaakt,  dat  in  de 
natuur  (in  onderscheiding  van  den  mensch)  deze  interven- 
tie van  bijzondere  wetten  is,  of,  bij  vermeerdering  van 
wetenschap,  zal  zijn  op  te  lossen  in  de  algemeene  wetten 
die  zij  scheen  te  contrabalanceeren,  —  dan  zullen  wij 
antwoorden :  zoo  mag  het  ook  zijn  met  de  wonderen ; 
maar  wijsheid  verbiedt  hare  kinderen  om  op  hunne  kennis 
vooruit  te  loopen,  of  te  handelen  en  te  voelen  anders  en 
verder  dan  zij  weten.  Maar  indien  die  tijd  zou  komen, 
dan  zou  het  eenige  verschil  dat  van  zulk  eene  verwijding 
van  den  horizon  het  gevolg  zou  kunnen  wezen,  dit  zijn  :  dat 
wij  wat  we  nu  beschouwen  als  wonder  in  tegenstelling  met 
de  algemeene  ervaring,  dan  zouden  vereeren  met  eene  nog 
hoogere  devotie  als  harmonisch  deel  van  één  groot  complex- 
wonder  ^  wanneer  de  tegenstelling  tusschen  geloof  en  ervaring 
zelve  zal  zijn  opgeheven  in  de  eenheid  van  ^,intuitive  reason." 

„Tot  welk  wijsgeerig  doel  mag  deze  toestemming  dienstig 
zijn?  Tot  een  beminnelijk  doel,  tot  een  doel  van  groote 
waarde :  indien  zij  namelijk  gaat  verhinderen  dat  de  wijs- 
geerige  krachten  verder  ijdel  verbruikt  worden,  doordat 
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zij  de  tegenstrijdigheid  wegneemt  (zonder  de  onderschei- 
ding uit  te  wisschen)  van  wijsbegeerte  en  geloof.  Dan  zal 
de  wijsgeer  in  sympathie  blijven  met  zijn  medemensch. 
Zijn  hoofd  zal  niet  meer  in  strijd  'zijn  met  zijn  hart. 
Speculatieve  waarheid  zal  niet  meer  vervreemden  van 
practische  wijsheid.  Tevergeefs  zullen  wij  zonder  deze 
vereeniging  van  die  beide  verwachten  eene  opening  van 
het  innerlijk  oog  voor  de  glorieuse  visie  van  dat  Zijnde, 
dat  omtrent  zichzelf  geen  vraag  toestaat,  en  geen  praedi- 
caat  toelaat  dan :  Ik  zal  zijn  die  ik  zijn  zal !  Savfjux^ovrsg 

(piXo(ro(pÖu[xsv'  (pi\o(To(p>}crxvTeg  $otfjL(3öv(JLSV.  In  verwondering  (rep  QxvfJLÓi^siu), 

zegt  Aristoteles,  moet  philosophie  beginnen  ;  en  in  ver- 
bazing (T(p  QotfjL^sT}/),  zegt  Plato,  moet  alle  ware  philosophie 
eindigen.  Evenals  iedere  functie,  zelfs  van  het  geringste 
orgaan  onzer  natuur,  hare  geheele  realiteit  en  begrijpelijk- 
heid dankt  aan-een  bestaand  onbegrijpelijke  en  grondlooze, 
omdat  het  is  de  grond  van  alle  begrijpen,  —  zoo  zullen 
wij  niet  zonder  de  vereeniging  van  al  wat  essentieel  is 
in  de  functies  van  onzen  geest  verwaardigd  worden  te 
aanschouwen,  in  de  grootheid  en  integriteit  der  wereld, 
dien  leven-uitgolvenden  stroom,  die  iedere  tijdelijke  in- 
dijking doorbreekt,  om  zich  telkens  weer  en  steeds  meer 
te  laten  indammen,  maar  toch  zich  tusschen  geenerlei  dam 
te  laten  gevangen  houden  of  tot  stilstand  brengen. 

„Maar  nu  moeten  wij  in  gedachten  houden  dat  alle  ware 
realiteit  haar  grond  en  evidentie  heeft  in  den  wü^  zonder 
welken  als  haar  complement  wetenschap  zelf  slechts  een 
spel  van  schaduwen  is,  begint  in  abstractie  en  eindigt  in 
verwardheid.  Want  louter  intellectueel  beschouwd,  is 
individualiteit  als  individualiteit  alleen  begrijpelijk  met  en 
in  het  Universeele  en  Oneindige,  niet  ervoor  noch  erna. 
Er  is  geen  overgang  van  het  één  tot  het  andere  mogelijk, 
zoo  min  als  van  den  architect  tot  het  huis  of  van  het 
horloge  tot  zijn  maker.  Op  den  eindigen  vorm  kan  men 
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geen  vat  krijgen,  noch  is  deze  iets  reëels  in  zich  zelf, 
maar  louter  eene  samenvatting,  eene  omlijsting,  die  men- 
schelijke  ,,imagination"  vormt  met  haar  eigen  grenzen, 
gelijk  de  voet  zichzelf  meet  in  den  sneeuw;  en  voor 
welker  waarheid  wij  ons  weder  alleen  moeten  beroepen 
op  de  Goddelijke  ^^imagination^'  krachtens  haar  omnifor- 
miteit;  want  gelijk  gij  niet  in  staat  zijt  de  doorschijnende 
lucht  te  zien,  zoo  min  bij  afwezigheid  als  bij  aanwezigheid 
van  het  licht,  zoo  min  kunt  gij  de  eindige  dingen  als  werke- 
lijk bestaande  zien  zoowel  met  als  zonder  de  substantie. 
Niet  zonder  haar,  want  dan  houden  de  vormen  op  te 
bestaan  en  verliezen  zich  in  nacht.  Maar  ook  niet  met 
haar,  want  het  is  alleen  het  licht,  de  substantie  die  er 
doorschijnt,  welke  gij  werkelijk  kunt  zien. 

,,Het  fundament  van  alle  ware  wijsbegeerte  is  dan  het 
volle  begrip  van  het  verschil  tusschen  de  beschouwing 
van  j^reason'\  dat  is  de  intuitie  van  dingen  die  oprijst 
als  wij  ons  zelf  bezitten,  als  één  met  het  geheel,  hetwelk 
is  substantieele  kennis,  —  en  die  beschouwing  welke  zich 
aanbiedt  als.  wij,  realiteit  overbrengend  op  de  negatie 
van  realiteit,  op  het  altijd  varieerend  lijstwerk  van  het 
eenvormige  leven,  ons  zelf  denken  als  separate  wezens 
en  natuur  in  antithese  plaatsen  tot  geest  als  object  tot 
subject,  ding  tot  gedachte,  dood  tot  leven.  Dit  is  ab- 
stracte kennis,  of  de  wetenschap  van  ^^the  understanding ^ 
Door  de  eerste  soort  kennis  weten  wij  dat  „zijn"  zijn 
eigen  praedicaat  is,  zelf-affirmatie,  het  ééne  attribuut 
waarin  alle  andere  zijn  vervat,  niet  als  deelen  maar  als 
manifestaties.  Het  is  eene  eeuwige  en  oneindige  verheu- 
ging in  zich  zelf,  een  zichzelf  liefhebben,  met  eene 
verheuging  onpeilbaar,  met  eene  Hefde  alomvattend.  Het 
is  absoluut,  en  het  absolute  is  noch  enkel  datgene  wat 
affirmeert,  noch  aireen  dat  wat  geaffirmeerd  wordt,  maar 
de  identiteit  en  levende  copula  van  beide.  —  Aan  den 
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anderen  kant,  de  abstracte  kennis  die  ons  als  eindige 
wezens  toebehoort,  en  die  alleen  dan  tot  een  weten- 
schap van  waan  leidt  wanneer  zij  voor  zich  zelf  wil 
bestaan  in  plaats  van  het  instrument  van  de  eerste 
(kennis  van  „reason")  te  willen  zijn  —  d.w.z.  in  plaats 
van  te  willen  zijn  als  het  ware  de  vertaling  van  het 
levende  woord  in  eene  doode  taal  ten  bate  van  het 
geheugen,  van  rangschikking  en  algemeene  verbreiding, 
—  door  deze  abstracte  kennis  onderscheidt  „the  under- 
standing"  het  geaffirmeerde  van  het  affirmeerende.  Wel 
haar,  als  zij  onderscheidt  zonder  te  scheiden!  Wel  haar,  zoo 
zij  door  die  ónderscheiding  bij  volheid  voegt  helderheid,  en 
voorbereidt  voor  de  intellectueele  hereeniging  van  alles  tot 
één,  in  die  eeuwige  „reason,"  welker  volheid  geen  ondoor- 
schijnendheid, welker  doorschijnendheid  geen  ledig  kent. 

,,Zoo  leidden  wij  ons  onderzoek  naar  de  „science  of 
method"  in  met  een  principe  dieper  dan  „science," 
zekerder  dan  demonstratie.  Want,  zegt  Aristoteles,  dat 
de  grond  zelf  grondloos  of  in  zichzelf  gegrond  is,  is  een 
identische  propositie.  Vanuit  het  onbewijsbare  vloeit  het 
sap,  dat  circuleert  door  iedere  tak  en  twijg  der  bewijs- 
voering. Op  dit  principium  beriepen  wij  ons  voor  de  keus 
van  het  eind-object,  de  controle  over  tijd,  of  om  alles 
in  één  woord  samen  te  vatten^  de  methode  van  den  wil. 
Dit  namen  wij  als  uitgangspunt  (of  liever  het  scheen  ons 
uitgangspunt  te  zijn  geweest,  want  inderdaad  bleef  het 
zich  voor  ons  uit  bewegen  als  een  onzichtbare  gids  en 
geleider),  en  het  is  de  wederverschijning  van  dit  uitgangs- 
punt welke  ons  aankondigt  dat  onze  gedachtenkring  zijn 
afsluiting  nadert,  en  ons  een  welkomstgroet  biedt  als  waren 
wij  aan  ons  doel.  Ja,  zegt  een  verlicht  natuurkundige, 
daar  is  maar  één  principium  dat  den  mensch  ver- 
zoent met  hem  zeiven,  met  anderen  en  met  de  wereld ; 
dat  alle  relaties  regelt,  alle  hartstochten  tempert,  kracht 


geeft  om  elk  lijden  te  boven  te  komen  of  te  verdragen, 
en  dat  door  iets  van  deze  aarde  niet  te  schokken  is, 
omdat  het  niet  van  deze  aarde  is :  het  principium  van 
religie^  het  levend  en  substantieel  geloof  dat  alle  verstand 
te  boven  gaat,  als  de  wolken-doorborende  rots,  die  voor- 
uitspringt boven  de  vesting,  waarvoor  zij  de  steengroeve 
was  en  waarvan  zij  de  fundeering  blijft.  Deze  verheffing 
van  den  geest  boven  de  schijngestalten  van  gewoonte  en 
van  de  zinnen  tot  eene  wereld  van  geest  (spirit) ;  dit 
leven  in  de  idee,  in  de  opperste  en  goddelijke,  welk  leven 
alleen  den  naam  van  leven  verdient,  en  zonder  wxlk 
leven  ons  organisch  leven  maar  een  toestand  van  som- 
nambulisme is,  dit  geeft  de  eenige  zekere  verankering 
in  den  storm,  en  het  substantieele  principe  voor  alle 
ware  wijsheid,  de  bevredigende  oplossing  van  alle  tegen- 
strijdigheden in  de  menschelijke  natuur  en  van  het  heele 
wereldraadsel.  Dit  alleen  behoort  aan  allen  en  spreekt 
begrijpelijk  tot  allen,  geleerd  of  ongeleerd^  als  het  hart 
maar  luistert.  Want  daar  het  in  allen  gelijkelijk  aanwezig 
is,  kan  het  overal  worden  opgewekt,  maar  niet  gegeven. 
Doch  laat  niet  worden  gedacht  dat  het  een  soort  kennis 
is  :  neen,  het  is  een  vorm  van  zijn^  of  het  is  de  eenige 
kennis  die  waarlijk  is,  en  alle  andere  wetenschap  is 
alleen  in  zooverre  reëel  als  zij  symbool  van  deze  is. 
„Het  stoffelijk  heelal,  zegt  een  Grieksch  wijsgeer,  is 
slechts  ééne  groote  mythe  (i.  e.  symbolische  voorstelling), 
en  mythologie  de  apex  en  het  complement  van  alle 
ware  physiologie."  Doch  gelijk  dit  principium  niet  inge- 
plant kan  worden  door  logische  scholing,  zoo  kan  het 
ook  niet  opgewekt  of  ontwikkeld  worden  door  de  kunsten 
van  rhetorica.  Want  het  is  een  vaste  waarheid  dat  alleen 
vv^at  van  harte  komt,  tot  harte  gaat ;  wat  voortkomt 
uit  goddelijke  impulsie,  kan  de  Goddelijke  alleen  opwekken." 

* 
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Bij  Cs  ontwikkeling  van  deze  zijne  „science  of  method," 
of  liever  bij  deze  effusies  van  zijn  geest,  schijnbaar  zonder 
verband,  maar  in  de  diepte  toch  in  groot  verband  met 
het  onderwerp  dat  hij  wilde  behandelen,  bij  deze  erupties 
als  van  een  ondergrondschen  stroom  van  gedachten  hadden, 
als  bij  de  erupties  van  een  vulkanische  strooming,  opstra- 
lingen  van  licht  plaats,  waarbij  wij,  al  was  het  slechts 
vluchtig,  blikken  konden  doen  in  de  diepten  van  Cs 
voornaamste  intuïties  op  het  gebied  van  wijsbegeerte, 
ethiek  en  godsdienst.  Wij  hebben  alleen  maar  de  volgorde 
te  veranderen,  en  dan  hebben  wij  ze  in  beginsel  reeds 
alle  bijeen,  zijne  inzichten  en  ideeën  die  de  beste  vruch- 
ten van  zijne  geesteswerkzaamheid  zijn  geweest,  zijne 
^jTiefblicke'^  in  het  onderscheid  van  ^^Reason  and  Under- 
standing*'  in  ons  kenvermogen,  en  daarmee  samenhangend 
in  het  verband  van  ^^Idea  and  Law^'  denken  en  zijn,  op 
het  wijder  gebied  van  metaphysica  ;  en  op  het  gebied 
van  ethiek  in  de  zelfstandige  waarde  van  ^^Morality' 
boven  ^^Prudence dan  zijn  diep  indringend  inzicht  in  het 
wezen  van  Spirit  (wil,  vrijheid,  persoonlijkheid)  boven 
Nature^  en  daaruit  oprijzend  zijn  opvatting  van  het  wezen 
van  Religion^  tegemoet  komend  aan  zijne  beschrijving 
van  Revelation  and  Redemption,  en  de  afsluiting  van  dezen 
zijnen  gedachtenkring  in  zijne  these,  waaraan  hij  even 
groote  waarde  hechtte  als  aan  zijne  eerste  over  ^,reason" 
en  ^jUnderstanding the  mysteries  of  Chris tianity  are  reason^ 
en  zijne  daarop  gebouwde  verzoening  van  weten  en  ge- 
looven,  met  gezonde  critiek  zoowel  op  de  usurpaties 
van  het  weten  als  op  de  misvattingen  in  de  dogma's. 
Laat  ons  nader  zien  welke  ontwikkeling  deze  in  het 
voorbijgaan  als  zaden  uitgestrooide  ideeën  bij  C.  achter- 
eenvolgens gevonden  hebben. 


HOOFDSTUK  IV. 


„The  Faculties  of  the  human  Mind :  Senses,  Fancy  and 
Imagination,  Understanding  and  Reason/' 
(zijne  Kennisleer). 

Tot  tweemaal  toe  ontmoeten  wij  bij  Coleridge  als 
analyse  van  ^,the  faculties  of  the  human  mind"  het  na* 
volgende  schema  : 

the  senses 

the  imitative  power 

the  fancy 

the  imagination 

the  understanding 

the  reason  (speculative) 

the  practical  reason  or  will 

the  faculty  of  choice 

the  sensation  of  volition,  which  I  have  found 
reason  to  include  under  the  head  of  single  and 
doublé  touch.  ^) 

Vierkant  tegenover  het  empirisme,  dat  al  onze  kennis 
afleidt  uit  de  zintuigelijke  waarneming,  staat  Coleridges 
allereerste  philosophische  intuïtie  van  de  zelfstandigheid  van  den 
menschelijken  geest.  Met  Leibniz  voerde  hij  tegen  Locke's 

^)  Bio.  138;  T.  T,  383.  [N.B.  bij  de  volgende  verwijzingen  zal 
Bi  O  verkorte  aanduiding  zijn  van  Biographia  Literaria,  T.  T,  van 
Table  Talk,  Aids  van  Aids  to  reflection,  Fr.  van  the  Friend, 
Sh  van  Lectures  on  Shakespeare,  Misc.  van  Miscellanies,  in  de 
edities  genoemd  in  de  Bibiiographie]. 
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„Nihil  in  intellectu  quod  non  antefuerit  in  sensu*'  aan  : 
nisi  ipse  intellectus.  ^)  Wij  weten  reeds  hoe  de  school 
van  Locke  in  de  eerste  plaats  zijne  bestrijding  ondervond. 
,,Laat  Engeland  zijn,  schrijft  hij  in  zijn  memorandum^)  van 
1805  reeds,  Sir  Ph.  Sidney,  Shakespeare,  Milton,  Bacon, 
Wordsworth  ;  en  laat  de  namen  van  Darwin,  Johnson, 
Hume  het  nooit  karakteriseeren.  Indien  deze  ook  Engeland 
moeten  zijn,  laat  ze  een  ander  Engeland  wezen ;  of  liever, 
laat  de  eersten  zijn  oud-Engeland,  het  spiritueele,  Plato- 
nische oud-Engeland  ;  en  laat  de  tweeden,  met  Locke  aan 
het  hoofd  der  philosophen  en  Pope  aan  het  hoofd  der  dichters, 
tegader  met  de  lange  lijst  der  Priestley's,  Paley's,  Darwin's 
enz.  de  vertegenwoordigers  zijn  van  „commercial  Great-Bri- 
tain."  Deze  hebben  inderdaad  hunne  verdiensten,  maar  ze 
zijn  mij  zoo  vreemd  als  philosophen  of  poeëten  van  China." 

Coleridge's  anti-emirpistische  en  anti-sensualistische positie 
was  dan  deze:  de  in  drukken  der  zintuigelijke  waarneming 
worden  niet  tot  kennis  in  den  menschelijken  geest  dan 
door  een  zelfstandig  aan  die  indrukken  tegemoetkomend 
intellect.  De  werkingen  van  het  intellect  maken  eerst  dat 
er  van  empirie  gesproken  kan  worden ;  zij  verbinden  eerst 
de  noties  der  zinnen  tot  voorstellingen ;  zij  constitueeren 
eerst  de  mogelijkheid  dat  zintuig-indrukken  omgezet 
worden  tot  kennis.  Coleridge  placht  deze  zijne  positie 
toe  te  spitsen  tot  de  these :  ^not  the  senses  make  the 
mind,  hut  the  mind  makes  the  senses''^) 

Niet  de  zinnen  maken  den  geest;  de  impressies  der 
zintuigelijke  waarneming  op  zichzelf   constituteeren  de 

^)  Aids  143  v.    ^)  Anima  Poetae  151.    2}  T.  T.  173. 

J.  H.  Green  in  zijn  genoemde  Hunter-oratie  over  „Mental  Dyna- 
mics" specificeert  dit  nog  nauwkeuriger,  maar  toch  vanuit  dezelfde 
richting  als  Coleridge  en  wel  op  grond  van  diens  inzichten :  Sense, 
i.e.  the  percipient  faculty,  when  united  with  the  sensation  and 
determined  by  a  specific  organisation,  constitutes  the  senses. 
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menschelijke  kennis  niet,  —  maar  ook  niet  het  associatie- 
vermogen dat  den  door  de  zinnen  geleverden  voorstellingen 
zou  inhaereeren.  Als  bekend  mag  hier  voorondersteld  wor- 
den vi^elke  ontwikkeling  Coleridge  ten  aanzien  van  de  asso- 
ciatie-leer doormaakte.  Wij  zagen  hem  zijne  hoofdpositie 
hier  tegenover  al  duidelijk  maken  door  het  brillante  beeld 
van  de  bladeren  in  het  bosch  die  hunne  beweging  niet  ontlee- 
nen  aan  elkander,  maar  aan  den  wind  die  door  de  bladeren 
strijkt.  Dit  was  zijn  eind-beschouwing  hieromtrent.  ^,Belang- 
rijke  gedachte,  teekent  hij  4  Maart  18 10  met  opgave  van 
dag  en  uur  aan,  de  wet  der  associatie  begint  duidelijk  in 
gemeenschappelijke  causaliteit.  Hoe  kan  zij  onderhouden 
worden  dan  door  een  veroorzakend  vermogen  in  de  ziel."^) 
Het  associatievermogen,  dat  alles  verklaren  zal,  verklaart 
in  werkelijkheid  niets;  het  blijft  zelf  onverklaard  zonder 
voorafgaand  inzicht  in  het  wezen  van  den  geest.  ^)  As- 
sociatie staat  in  het  midden  tusschen  de  zinnen  en  het 
geheugen.  Coleridge  subsumeert  het  onder  het  ver- 
mogen waarin  zich  het  eerst  de  werkzaamheid  des  geestes 
aankondigt:  Fancy^  the  power 

that  first  unsensualises  the  dark  mind, 
emancipates  it  from  the  grosser  thrall 
of  the  present  impulse,  teaching  self-controll.^) 

Insgelijks  als  bekend  uit  de  schets  van  Cs  ontwik- 
kelingsgang mogen  wij  houden  hoe  Coleridge  Fancy 
placht  te  onderscheiden  van  het  vermogen  dat  hij  op  de 
scala  der  menschelijke  geesteseigenschappen  erop  laat 
volgen  :  Imagination^  en  welke  evolutie  zijn  inzicht  in 
de  beteekenis  dier  twee  vermogens  doormaakte.  Fancy 
is  hem  steeds  „the  faculty  of  mere  images  or  impressions", 
het  is  een  vorm  van  geheugen,  geëmancipeerd  van  de 
volgorde  van  tijd  en  plaats  en  vermengd  met  en  gewij- 
zigd door  dat  empirisch  phaenomenon  van  den  wil  dat 

1)  A.nimaPoetae  2  26.    2)  x.  T.  397;  Misc.  8.    ^)  Poenis  II  182. 
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wij  noemen  met  het  woord  „choice/'  maar  evenals  het 
gewone  geheugen  moet  het  al  zijne  materialen  gereed 
gemaakt  ontvangen  van  de  wetten  der  associatie.  ^,By 
fancy  objects  are  viewed  in  their  limitations  and  parti- 
cularity ;  they  are  fixed  and  dead  in  the  sense  that 
their  connection  is  mechanical  and  not  organic.  The  law 
which  governs  it  is  derived  from  the  mind  itself,  but  the 
Hnks  are  supplied  bij  the  individual  properties  of  the 
objects."^)  Fancy  is  een  louter  aggregaHe/ vermogen,  dat 
voorstellingsbeelden  samenbrengt  zonder  natuurlijke  of 
zedelijke  connectie.  ^)  Imagination  daarentegen  is  steeds 
een  creah'e/'^)  vermogen  en  heeft  een  vormenden  en 
modifieerenden  invloed,  het  wijzigt  de  voorstellingsbeelden, 
geeft  eenheid  aan  verscheidenheid,  ziet  alle  dingen  in 
één.  Imagination  combineert  eene  veelheid  van  omstan- 
digheden tot  één  moment  van  bewustheid ;  door  een 
soort  van  fusie  vormt  zij  veelheid  tot  eenheid,  modifieert 
een  voorstelling  of  gevoel  tot  een  ander  en  schept  uit 
gedeelde  dingen  een  geheel.  Wat  de  natuur  doet  als  zij 
ons  bij  een  vergezicht  op  een  landschap  de  vele  dingen, 
als  boomen,  wegen,  heuvels,  diepten  enz.,  doet  overzien 
en  samenvatten  als  één  geheel  van  landschaps-visie,  dat 
doet  de  imaginatie  met  de  indrukken  der  zinnen  en  de 
voorstellingen  der  fancy  :  zij  schouwt  alle  dingen  in  één. 

1)  Blo.    2)  X.  T.  291.    3)  Letters  II  450. 
Sh.  220. 

Vergelijk  ook  hiermee  Green's  coleridgeaansche  definities  in  zijn 
„Mental  Dynamics"  :  Fancy,  intermedieerend  tusschen  understanding 
en  „the  sense,"  is  te  onderscheiden  in  I  actieve  of  schematieke 
fancy,  d.i.  het  vermogen  waardoor  wij  de  meest  algemeene  omtrekken 
van  onze  gedachten,  het  algemeene  schema  van  onze  voorgenomen 
producties  vormen ;  II.  passieve  fancy,  onder  „the  sense,"  oscillee- 
rende  tusschen  „sense"  en  „sensatie" ;  dit  is  associatie,  herinnering. 

Hiervan  is  Imagination  onderscheiden  als  Milton  van  Cowley, 
King  Lear  van  Queen  Mab;  Michelangelo  van  Callot. 
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In  brieven  en  annotaties  illustreert  C.  dit  nog  met  een 
paar  schitterende  beelden  :  ^,genuine  imagination,  with 
lts  streaming  face  unifying  all  at  one  moment  like  that 
of  the  setting  sun  when  through  an  interspace  of  blue  sky 
no  larger  than  itself  it  emerges  from  the  cloud  behind 
the  mountain."  ^)  Of  in  eene  annotatie  op  Tennemann's 
„ History  of  Philosophy ^, the  imaginative  power  —  a  multi- 
form  power  which,  acting  with  its  permeative,  modifying 
might  on  the  thought,  images,  specificates  of  the  poet;  the 
swimming  crimson  of  eve  on  mountain,  lake,  river,  vale, 
village  and  village  church ;  the  flashing  or  sleeping 
moonshine  in  nature's  poesy,  and  which,  excercising  the 
same  power  in  moral  intuitions  and  the  representations 
of  work  or  business  in  action  as  the  essential  constituent 
of  what  is  called  a  good  heart  —  this  power  cannot 
be  given  or  taught."  ^) 

In  deze  richting  op  eenheid  wijst  Imagination  heen  naar 
het  einddoel  van  alle  menschelijke  kennis,  terug  naar  het 
beginsel  en  de  bron  van  den  geest,  welke  alleen  waarlijk 
één  is.  ^)  ,En  in  de  dagen  dat  Coleridge  nog  niet  stond 
onder  den  rationalistischen  invloed  van  Kant,  was  hij 
geneigd  aan  Imagination"  om  deze  hare  verwantschap 
met  de  hoogere  vermogens  des  geestes  eene  grondleg- 
gende  beteekenis  voor  zijne  philosophie  te  geven.  Fancy 
stond  tot  Imagination  als  de  mechanische  philosophie  tot 
zijne  dynamische  philosophie.  En  in  imaginatie  zag  hij  dan 
den  kiem  tot  alle  zedelijke  en  wetenschappelijke  ontwikke- 
keling.  —  Later  als  hem  door  de  Critische  philosophie 
de  blik  geopend  is  voor  de  hoogere  beteekenis  der  meer 
intellectueele  functies  van  den  geest,  treedt  Imagination 
hem  in  eene  meer  bescheidene  positie.  Imagination  is 
hem  dan  het  intermediair  tusschen  „the  senses"  en  die 

1)  Letters  II,  640.    ^)  H.  E.  Zimmern,  Cs  Marginalia. 
8)  Sh.  220.    ^)  Misc.  161. 
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intellectueele  functies  van  ,,understanding"  en  „reason." 
Nu  eens  definieert  hij  haar  dan  als  een  vermogen  dat  aan 
de  begrijpelijkheid  van  het  verstand  volheid  bijzet,  ^)  dan 
als  het  laboratorium  v^aarin  het  denken  ^^essentie"  uitwerkt 
tot  „existentie."  ^)  Dan  vigeer  beschrijft  hij  haar  in  haar 
verhouding  tot  de  rede  als  den  interpreet  die  in  het  licht 
van  dat  redelijk  bewustzijn  interpreteert  het  symbolisme 
van  de  zichtbare  wereld.  Rede  is  het  orgaan  van  intuitieve 
en  onmiddellijke  bewustwording  van  God  en  realiteit,  ima- 
gination  is  eene  middellijke  visie  van  waarheid  door  het 
medium  der  zichtbare  dingen.  Imaginatie  is  de  synthese  van 
de  intuitieve  rede  en  de  Hchamelijke  zinnen. 

Imagination  wordt  hem  zoo  al  meer  en  meer  louter  eene 
eigenaardige  „Zustandlichkeit"  van  den  geest,  coëfficiënt 
eener  bijzondere  compositie  van  de  geestelijke  functies 
in  het  algemeen,  het  specifieke  van  den  dichter,  van  den 
kunstenaar,  wezenskenmerk  van  het  genie.  Genie  staat  tot 
talent  in  de  eerste  plaats  als  Imagination  staat  tot  Fancy. 
Daar  Coleridge  echter  in  zijne  diepzinnige  definities  van  het 
wezen  van  genie  ook  reeds  zijne  andere  intuïties  in  het 
wezen  van  „understanding"  en  ^,reason"  vooronderstelt, 
moeten  wij  het  tot  later  uitstellen,  om  op  deze  definities 
in  te  gaan.^) 

Eindelijk,  bij  nog  scherper  kennis-theoretische  analyse 
en  wanneer  hij  meer  uitsluitend  bij  Kant  in  de  school 
gaat  met  verzaking  van  zijne  eigene  beschouwingen,  dan 
definieert  Coleridge  imagination   als   den  zetel  van  de 

1)  Bio  339.    2)  Anima  Poetae  186. 

^)  Den  norraalen  samenhang  van  , .Imagination'*  en  „Senses' 
placht  C.  ook  met  een  voorbeeld  uit  de  litteratuur  te  illustreeren, 
te  verduidelijken  e  contrario  door  de  typen  van  Don  Quixote  en 
Sancho  in  Cervantes*  onsterfelijke  beschrijving:  Sancho  =  mere 
recipiency  of  external  impressions ;  Don  Quixote  =  excess  of 
imagination.  Misc.  109. 
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vormen  der  aanschouwing  ^^ruimte  en  tijdy''  die  de  voor- 
waarden zijn  onzer  waarneming,  en  valt  hij  Kant  bij  in 
de  beschouwing  van  de  subjectiviteit  dezer  ^^Anschau- 
ungsformen."  Evenwel  is  ook  hier,  als  straks  bij  de 
kategorische  begrippen  van  het  denken,  in  Coleridge's 
beschouwingen  subjectiviteit  met  objectiviteit  verbonden, 
in  de  identiteit  van  kennen  en  zijn,  geest  en  natuur  in 
God.  Hier  als  elders  wil  hij  niet  spreken  van  ideëel  tegen- 
over reëel,  maar  van  subjectief  reëel  tegenover  objectief 
reëel,  ook  hierin  Kant  volgende,  maar  boven  Kant  uit- 
gaande in  het  ideaal-realisme  van  zijn  geest,  subjec- 
tieve realiteit  en  objectieve  realiteit  verbonden  ziende  in 
God,  uit  wien  object  en  subject,  natuur  en  geest,  zijn  en 
denken  opgroeien.  Zoo  schrijft  hij :  „Ruimte  is  niet  zelf 
een  ding,  maar  eene  wijze  of  vorm  van  waarnemen,  of 
de  innerlijke  grond  en  voorwaarde  van  waarneming  in 
den  waarnemer,  tengevolge  waarvan  dingen  als  uitwendig 
en  coëxisteerend  worden  gezien ;  ruimte  is  subjectief 
reëel.  ^)  Doch  het  is  het  voorrecht  der  theologen  aan  te 
toonen  dat  ruimte  het  ideëele  orgaan  is  w^aardoor  de  ziel 
des  menschen  waarneemt  de  alomtegenwoordigheid  van 
de  Hoogste  ReaHteit,  afgezonderd  van  de  werken  die  in 
Hem  bewegen,  leven  en  zijn.  En  het  gelijke  mysterie  van 
Tijd  straalt  in  dezelfde  relatie  tot  Zijne  Eeuwigheid."  ^)  — 

Thans  volgt  op  de  scala  der  ,,human  faculties"  de  onder- 
scheiding waaraan  Coleridge  geneigd  was  het  grootste 
gewicht  te  hechten  :  de  onderscheiding  van  ^^understan- 
ding  en  reason^  Gradus  ad  philosophiam^)  noemde  hij 
haar  en  de  onmisbare  voorbereiding  tot  wegneming  van 
de  meest  geduchte  hindernissen  voor  een  redelijk  geloof 
in  de  bijzondere  leeringen  van  het  Evangelie  en  in  de 
karakteriseerende  Artikelen  van  het  Christelijk  Geloof 
(the  evil  heart  of  unbelief  alone  excepted).     Wel  ver- 

1)  Aids  iiyn.        ^jsc.  393     3)  j.  T.  75.        Aids  165. 
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wachtte  C.  de  tegenwerping  dat  hij  met  deze  zijne  onder- 
scheiding in  het  menscheUjk  geestesleven  eene  scheiding 
maakte  die  niet  bestond.  Hij  voorkwam  haar  door  op  te 
merken  dat  het  onderscheiden  van  de  eigenschappen  van 
„understanding"  en  ^,reason"  in  den  geest  te  vergelijken 
is  met  het  opmerken  dat  b.v.  glas  eigenschappen  gemeen 
heeft  met  staal,  maar  dat  het  er  ook  andere  bezit,  die 
staal  niet  heeft,  eene  onderscheiding  van  eigenschappen 
zonder  scheiding:  ^,in  dit  stuk  staal  neem  ik  waar  de 
eigenschappen  van  hardheid,  brosheid,  polijsting  en  het 
vermogen  om  een  spiegel  te  vormen.  Alle  deze  eigen- 
schappen vind  ik  ook  in  het  spiegelglas  van  het  rijtuig  mijns 
vriends ;  maar  ik  vind  daarin  bovendien  de  eigen- 
schap van  doorschijnendheid,  of  het  vermogen  lichtstralen 
zoo  wel  door  te  laten  als  te  weerkaatsen.  De  toepassing 
is  duidelijk."  ^)  Elders  strijdt  C.  tegen  Plato's  Republiek 
en  Bunyan's  ^,Town  of  man"  omdat  beide  utopieën  ver- 
geten dat  de  onderscheiden  eigenschappen  van  den 
menschelijken  geest  zijn  „parts  and  not  separate  things," 
en  niet  zoo  apart  bestaan  dat  er  klassen  van  menschen 
naar  zijn  in  te  deelen,  maar  in  ieder  mensch  gemengd 
voorkomen.  ^)  Het  beste  zal  nog  zijn  met  Shawcross  ^)  in 
Coleridge's  verschillende  ^,faculties"  te  zien  onderscheiden 
„modes  of  activity"  van  den  geest.  Maar  of  Coleridge's 
diep  indringende  onderscheiding  van  die  twee  modi  van 
denken  en  kennen,  verstand  en  rede,  niet  eene  intuitie 
van  waarde  is  en  van  verreikende  gevolgen? 

Met  eene  eigenaardige  etymologische  paraphrase  defi- 
nieert C.  j^under standing^'  als  :  ^,she  stands  under  the  phae- 
nomenon  and  gives  it  objectivity,  you  know  what  a  thing 
is  by  it."*)  „Understanding"  ^.    stitueert  de  mogelijkheid 

1)  Fr.  97.    2)  Sh.  268. 

^)  Inleiding  tot  zijne  editie  van  Biogr.  Lit.  1907. 
*)  T.  T.  43. 
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van  uitwendige  ervaring  krachtens  de  baar  inwonende 
regels  en  logische  vormen.  ^)  Onder  deze  haar  inwonende 
regels  en  logische  vormen  wijst  hij  een  eerste  plaats  aan 
aan  de  kategorie  van  oorzaak  en  gevolg.  Zi]  is  de  hand 
waarmee  de  understanding  de  ervaringsstof  aanvat  en 
voor  ons  denken  eerst  tot  ervaring  maakt.  Zoo  staat  hij  ook 
hier  bij  dit  „begrip  van  het  verstand"  evenals  zooeven  bij 
de  vormen  der  aanschouwing"  ruimte  en  tijd  op  het 
standpunt  der  critische  philosophie.  Tegenover  Hume 
die  het  causaliteitsbegrip  voor  bloot  subjectief  verklaarde, 
eene  abstractie  uit  ervaring,  eene  generalisatie  slechts  van 
opgemerkte  volgorde,  vond  hij  met  Kant  in  het  begrip 
van  den  causaalnexus  een  begrip  inhaerent  aan  het 
denken,  wel  subjectief  maar  subjectief  reëel.  Echter  zag 
hij  ook  hier  weer,  boven  Kant  uit,  subjectieve  realiteit  met 
objectieve  realiteit  vereenigd  en  wel  in  Gods  voorzienig- 
heid, causaliteitsbegrip  van  het  denken  en  causaliteit  van 
het  zijnde  congrueerend  daar  beide  hun  oorsprong  hebben 
in  God,  de  identiteit  van  denken  en  zijn,  geest  en 
werkelijkheid. 

„Understanding"  dan  is  ^,the  faculty  of  thinking  and 
judging  on  the  notices  of  senses,  according  certain  rules."  ^) 
En  krachtens  deze  verstandsregels  is  zij  „substantiating, 
realising,  regulative."^)  Zij  neemt  notitie  van  de  voorstellings- 
beelden  der  zinnen,  reflecteert  over  de  objecten  der  zinnen, 
zij  herleidt  ze  tot  abstracties,  zij  generaliseert  ze  tot  de 
vorming  van  namen,  zij  rangschikt  ze.  Zij  vormt  alge- 
meene  begrippen  van  classificatie  om  de  phaenomena  te 
vergelijken  en  te  arrangeeren.  Zij  is  de  wetenschap  der 
phaenomena  en  van  hunne  subsumtie  onder  de  rangschik- 
king van  genus  en  species.  Zij  houdt  zich  bezig  met 
quantiteit,  qualiteit,  relatie  van  bijzondere  dingen  in  tijd 


1)  Bio  339  V.    2)  Aids  143,  Fr.  95.    ^)  Bio  138.    *)  Bio  339. 
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en  ruimte.  Maar  zij  is  en  blijft  kennis  a  posteriori.  ^)  Zij 
doet  kennen  wat  behoort  te  zijn,  maar  niet  wat  móét 
zijn.  ^)  Zij  is  de  creatuurlijke  geest  van  het  individu,  welks 
werkingen  a  posteriori  zijn  van  de  dingen.  Hare  conclusies 
zijn  tastend,  onzeker,  niet  bij  machte  om  aan  iets  per- 
manentie toe  te  zeggen.  Zij  beschouwt  de  eenheid  der 
dingen,  maar  alleen  in  hunne  grenzen,  oppervlakkig,  zonder 
diepte.  Hare  wijze  van  kennen  is  slechts  discursiefs^)  niet 
intuïtief.  Op  zichzelf  gesteld,  is  zij  niet  bij  machte  om  te 
kennen  de  modi  en  wetten  van  „spiritual  existence." 
Ideëele  waarheden,  het  universeele,  het  noodzakelijke,  het 
absolute.  God,  moeten  uitteraard  mysteries  zijn,  „above 
understanding."  *)  Zij  is  de  natuurlijke  zin,  (ppóp>jfjLot  a-xp^bg, 
welke  zonder  inwerking  van  de  „reason"  een  sophistisch 
beginsel  wordt,  en  door  den  zondeval  gebonden  is  aan 
natuur  en  zinnen,  en  zoo  zich  maar  weinig  onderscheidt 
van  het  bewustzijnsleven  der  dieren.  In  den  slang  van 
het  Paradijs  verhaal,  „die  listiger  was  dan  alle  dieren  des 
velds,"  ziet  C.  haar  gesymboliseerd,  en  in  de  straf  van 
den  slang:  ,,op  uw  buik  zult  gij  gaan,"  het  gericht  dat 
„understanding"  op  zichzelf,  losgemaakt  van  „reason," 
zich  maar  weinig  onderscheidt  van  het  dierlijk  instinct. 
Aanvankelijk  was  C/s  opvatting  dat  „understanding" 
slechts  in  graad  onderscheiden  is  van  het  instinct  der 
dieren.  Alleen  „reason"  onderscheidde  den  mensch  in 
soort  van  het  intelligente  dier.  Later  definieert  hij  het 
onderscheid  van  „understanding"  bij  mensch  en  dier  in 
dier  voege,  dat  „understanding"  bij  dieren  enkel  de  „senses" 
tot  objecten  heeft,  maar  bij  den  normalen  mensch  ^an 
organ  of  inward  sense,  an  inward  eye,  reason"  heeft.  ^) 
Nog  later  neemt  hij  de  fijne  definities  van  instinct  bij 
dieren  over  van  Prof.  Green,  en  brengt  hij  met  dezen 

^)  Bio  316,  Aids  14.    ^)  T.  T.  iio.    ^)  Aids  1710. 
*)  T.  T.  223.    ')  Fr.  95. 
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geleerde  ^,understanding*'  reeds  uitsluitend  op  zijde  des 
menschen.  „Understanding"  is  dan  de  hoogste  dierlijke 
intelligentie  reeds  tot  iets  nieuws  gemaakt  door  verband 
met  „reason."  Green's  definities  zijn  merkwaardig  genoeg, 
en  Coleridge  vond  ze  zoo  belangrijk  dat  hij  ze  in  extenso 
overnam.  Green  onderscheidde  dan  als  eerste  uiting  van 
de  levenskracht  in  het  dier  het  adaptief  vermogen^  d.  i. 
het  vermogen  om  uit  te  kiezen  en  aan  te  passen  middelen 
tot  naastbijgelegen  doeleinden.  Dezelfde  uiting  van  het 
vermogen  om  middelen  tot  naastbijgelegen  doeleinden  uit 
te  kiezen  en  aan  te  passen  ,^according  circumstances''  noemt 
hij  eerst  instinct.  De  rups  zoekt  direct  de  plant  die  ge- 
schikt voedsel  oplevert,  en  wel  zoodra  als  zij  uit  het  ei 
kruipt;  en  als  het  voedsel  in  den  maag  is  opgenomen, 
wordt  het  voedzame  bestanddeel  gescheiden  van  het  niet- 
voedzame,  en  gebruikt  voor  het  onderhoud  van  het  dier. 
De  vraag  is  nu,  wat  ligt  opgesloten  in  dit  voorbeeld  van 
instinct?  In  de  eerste  plaats  wat  doet  de  levenskracht  in 
den  maag?  Klaarblijkelijk  kiest  zij  uit  en  past  zij  aan  ge- 
schikte middelen  tot  een  onmiddellijk  doel  dat  voorge- 
schreven is  door  den  bouw  allereerst  van  het  bijzondere 
orgaan  en  dan  van  het  geheele  lichaam.  Dit  noemen  wij 
nog  niet  instinct.  Maar  w?t  doet  de  rups  zelve  ?  Kiest 
ook  zij  niet  uit  en  past  ocx  zij  niet  toe  geschikte  mid- 
delen voor  een  onmiddellijk  doel,  dat  door  hare  bijzondere 
constitutie  is  voorgeschreven  ?  Maar  er  is  iets  meer  :  zij 
doet  dit  „according  circumstances,"  en  dit  noemen 
wij  Instinct.  Maar  kan  in  Instinct  niet  nog  iets  meer  op- 
gesloten liggen?  Een  bij  of  mier  die  gedwarsboomd  wordt 
in  haar  weg  en  plannen,  en  die  deze  hindernissen  zoekt 
uit  den  weg  te  ruimen  of  te  boven  te  komen,  verraadt 
nog  meer  intelligentie.  Zij  openbaart  een  vermogen  om 
middelen  aan  te  passen  aan  ^^varying  circumstances y^^Q, 
1)  Aids  281. 
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noemt  dat  ^Jnstiitctive  Intelligencey  En  nu,  wanneer 
instinctieve  intelligentie  bestaat  in  verband  met  „reason," 
vrijen  wil  en  zelfbewustzijn,  dan  wordt  het  onmiddellijk 
,^understanding^''  m.  a.  w.  understanding  verschilt  inder- 
daad van  den  edelsten  vorm  van  instinct,  doch  niet  in 
zichzelf  of  in  haar  eigene  essentieele  eigenschappen,  maar 
door  haar  verband  met  een  veel  hooger  vermogen 
van  andere  soort  in  een  en  hetzelfde  subject.  Instinct,  in 
een  redelijk,  verantwoordelijk  en  zelfbewust  wezen,  is 
„understanding"  (Aids  164). 

Understanding  dan  staat  in  een  normalen  geest  in 
verband  met,  in  dienst  van  ,,reason".  Zij  kan  alleen  bestaan 
zonder  reason,  doch  ,,reason"  niet  zonder , ^understanding".^) 
En  in  een  gezond  intellect  wordt  door  ,, reason"  de 
„understanding"  gebruikt  waartoe  zij  is  gemaakt,  om  te 
zijn  de  interpreet^)  van  „reason",  om  te  voegen  duide- 

1)  C.  placht  erop  te  wijzen  hoe  Rabelais  dit  typeert  in  Panurge, 
TCivovpy'icc^  de  wijsheid,  het  vernuft  van  het  mensch-dier  in  tegen- 
stelling met  Pantagruel,  de  „reason"  in  onderscheiding  van 
understanding,  die  niet  buiten  elkaar  kunnen  (T.  T.  97.  Misc.  127). 
Ook  ziet  C.  deze  tegenstelling  getypeerd  in  de  reeds  meergenoemde 
karakteristiek  van  Don  Quixote  en  Sancho  bij  Cervantes.  Beiden 
vormen  tezamen  een  compleet  intellect,  maar  ieder  apart  is  eene 
absurditeit,  *)  Verder  ziet  C.  in  Hamlet  een  voorbeeld  van  de 
noodzakelijkheid  van  een  goed  evenwicht  tusschen  onze  attentie, 
geschonken  aan  de  objecten  onzer  zinnen,  en  onze  bespiegeling 
over  de  werkingen  van  onzen  geest.  „In  Hamlet  is  dat  evenwicht 
verbroken  :  zijne  gedachten  zijn  veel  levendiger  dan  zijne  percepties. 
Vandaar  zijn  afkeer  van  werkelijke  handeling.  Zijne  zinnen  zijn 
in  een  trance-toestand,  en  hij  ziet  uitwendige  dingen  aan  als 
hieroglyphen".  **)  Het  meest  pernicieuse  van  het  geval  als  „under- 
standing" den  naam  van  „reason"  usurpeert,  ziet  hij  aan  Voltaire, 
de  Encyclopaedisten  en  Frederik  den  Groote,  die  alle  vereering 
voor  het  geestelijke  en  moreele  afwerpen.  ***)  c.  f.  *)  Misc.  iii. 
**)  Sh.  344.  ***)  Bio  346. 

')    Bio  339. 
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lijkheid  bij  diepte.  Milton  voelde  al  iets  van  dit  samen- 
werken der  beide  wijzen  van  kennen,  maar  hij  schreef 
beide  nog  toe  aan  ^,reason"  zelf: 

Fancy  and  Understanding  whence  the  soul 
Reason  receives.  And  reason  is  her  being 
Discursive  or  intuitive. 

Parad.  Lost.  s^^^  Book. 

Shakespeare  trof  reeds  het  juiste  en  vatte  beide  samen 
in  zijn  ,,discourse  of  reason." 

Reason  nu,  het  mysterie  en  de  heerlijkheid  van  de  men- 
schelijke  natuur,  is  het  goddelijk  beeld  in  den  mensch,  het 
woord  van  God  in  den  mensch  ingeplant,  gift  van  de 
Hoogste  Rede,  welker  kennis  scheppend  is,  voorafgaande 
aan  de  gekende  dingen.  In  verband  daarmee  is  het  wezen 
van  ,, reason"  kennis  a  priori  en  haar  wijze  van  kennen 
intuïtief .  ^)  Het  onderscheid  in  wezen  en  wijze  van  kennen 
tusschen  reason  and  understanding"  wordt  duidelijk  uit  de 
volgende  voorbeelden^):  aan  een  wilde  de  eigenschappen 
van  een  cirkel  te  demonstreeren  zonder  een  cirkelrond 
voorwerp  bij  de  hand  te  hebben,  a  priori  dus  door  intuitie 
van  het  wezen  van  een  cirkel,  dat  is  reason-werkzaamheid. 
Understanding  daarentegen  is  werkzaam  in  de  overweging 
of  het  b.v.  beter  is  een  stuk  land  met  sparren  dan  met 
larixen  te  beplanten,  dus  op  grond  van  ervarings-over- 
wegingen,  a  posteriori  en  discursief.  Of  nog  duidelijker 
voorbeeld :  understanding  levert  de  zekerheid  dat  de  zon, 
die  's  avonds  onderging,  morgen  weer  zal  opgaan,  eene 
zekerheid  geabstraheerd  uit  ervaring,  maar  niet  absoluut 
zeker,  niet  a  priori  zeker.  Zekerheid  der  ,, reason"  is 
echter  b.v.  dat  twee  zijden  van  een  driehoek  tezamen 
grooter  zijn   dan   de   derde,  ^)   zekerheid   door  intuitie, 


1)  Aids  143.    2)  Fr.  97.    »)  T.  T.  137. 
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zekerheid  a  priori,  zekerheid  absoluut,  ^)  ,,Reason"  is  de 
kennis  van  waarheden  boven  de  zinnen,  evident  in  zich- 
zelven,  van  waarheden  die  de  zinnen  en  de  ervaring 
nooit  opleveren,  volstrekte  waarheden:  ^^unity^  universality^ 
necessity'\  ,,Reason"  is  de  bron  der  ideeën  van  eenheid, 
alheid.  Het  is  de  kennis  van  het  geheel,  beschouwd  als 
eenheid.  In  onderscheiding  van  ervaring  en  understanding 
die  het  niet  verder  brengen  dan  de  verklaring  ,,whatis  and 
ought  to  be",  verklaart  ,,reason :  what  must  be".  Algemeen- 
heid, noodzakelijkheid  is  haar  gebied.  Zij  bezit  een  zin  waar- 
mee alleen  ideeën  kunnen  erkend  worden,  ideeën  waarin 
de  wetten  der  dingen  doorloopen  en  opdoemen  in  onzen 
geest,  en  op  welker  kennis  de  ware  wetenschap  berust. 
,,Reason"  is  het  kennen  van  de  mogelijkheid  of  de 
wezenlijke  eigenschappen  van  de  dingen  door  middel 
van  de  wetten  die  ze  constitueeren.  In  ,,Reason"  ziet  C. 
het  verband  tusschen  denken  en  zijn.  Reason  is  eene 
projectie  van  ,,zijn",  hare  ideeën  de  voortzetting  van  de 
wetten  van  het  zijnde.  En  hare  intuïtieve  bewustwording 
van  die  ideeën  de  adaequate  kennis  van  dat  zijnde. 
Tegenover  Jacobi  en  Hemsterhuis,  die  ,, reason"  orgaan 
voor  de  geestelijke  waarheden  noemen,  definieerde  C. 
haar  als  orgaan  tegelijk  voor  en  van  de  geestelijke  reali- 
teiten, orgaan  identisch  met  zijn  objecten  (God,  ziel, 
eeuwige  waarheid).  ^) 

Whenever  the  mist  that  stands  twixt  God  and  thee 
Defecates  to  a  pure  transparency, 
That  intercepts  no  light  and  adds  no  stain,  — 
There  reason  is,  and  there  begins  her  reign.  ^) 

Reason  is  gemeenschap  met  den  Goddelijken  Geest^  op 
grond  van  eene  communicatie  van  het  geestelijke  (spiritual) 
aan  den  menschelijken  geest.  Zij  is  het  Woord,  ons  ten 

1)  Aids  171  n.    2)  Fr.  3)  Poems  U,  408. 
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deele  geïncarneerd,  de  „geestelijke  zin"  bij  Paulus,  noodig 
om  geestelijke  dingen  te  onderscheiden ;  bij  Johannes 
(1:9)  jjhet  licht"  dat  iedereen  verlicht.  Zoo  is  „reason" 
niet  het  individueel  bezit  van  iemand,  zoomin  als  de  lucht 
dat  is  waarin  wij  ademen.  Voor  zoover  wij  in  haar  zijn, 
is  zij  in  ons.  Understanding  is  de  êvsKutTTca,  bezeten 
doer  ieder  individueel.  Reason  is  de  vöug,  één  slechts, 
geen  zaak  van  graden,  gehjk  in  alle  menschen,  potentieel 
wonend  in  ieder  mensch,  hoewel  het  vermogen  om  haar 
uit  te  oefenen  verschillend  is,  en  zij  actueel  en  in  vol- 
maakte zuiverheid  in  geen  mensch  of  vereeniging  van 
menschen  gevonden  moge  worden.  Op  dit  onmiddellijke 
dat  woont  in  ieder  mensch,  en  op  deze  oorspronkelijke 
intuitie  of  absolute  affirmatie  (die  evenzeer  is  in  ieder 
mensch,  hoewel  ze  niet  altijd  tot  bewustzijn  komt)  berust 
alle  zekerheid  van  kennis. 

Eene  samenvattende  beschouwing  over  dit  onderscheid 
van  „Understanding"  en  „Reason"  gaf  Coleridge  in  een 
brief  van  Febr.  1821,^)  eene  samenvatting  die  eerst 
duidelijk  wordt  na  de  voorafgaande  samenlezing  der 
disjecta  membra  van  zijne  ideeën  hieromtrent,  maar  die  aan 
die  samenstelling  ook  eerst  de  duidelijke  hoofdlijnen  opzet: 
,,Het  diepe  belang  was  mij  bewust  van  die  onderschei- 
ding tusschen  „the  Reason,"  als  de  bron  van  principia, 
de  ware  hemelsche  influx  et  porta  Dei  in  hominem 
aeternum,  en  ,,the  Understanding;"  met  de  duidelijkheid 
van  bewijs  waarmee  deze  onderscheiding  zich  doet  ge- 
voelen, namelijk  dat  vitale  of  zoö-organische  kracht, 
instinct  en  ,, understanding"  alle  drie  onder  dezelfde 
definitie  in  genere  vallen  en  dat  de  toevoegsels  waarmee 
de  definitie  overgebracht  wordt  van  het  eerste  op  het 
tweede  en  van  het  tweede  op  het  derde  slechts  graad- 
verschillen  zijn  en  alleen  in  graad  aan  het  voorafgaande 

^)  Letters  II  712. 
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zijn  te  ontzeggen  (dan  volgt  als  voorbeeld  Green's  boven- 
gemelde definitie  van  instinct.  Maar  probeer  dezelfde 
onderscheiding  in  graad  uit  te  strekken  tot  de  ,,Reason"  : 
de  absurditeit  zal  zich  met  onmiskenbare  duidelijkheid 
opdringen.  Vooreerst,  in  5,Reason"  is  er  geen,  en  kan 
er  geen  graad  zijn.  Deus  introit  aut  non  introit.  Ten 
tweede,  in  ,,Reason"  zijn  er  geen  middelen  en  doel- 
einden, Reason  is  zelfs  één  met  het  doeleinde,  is  er  de 
manifestatie  van.  Ten  derde,  Reason  heeft  niet  te  doen 
met  dingen  (dat  is  met  de  veranderlijke  instrooming  van 
bijzonderheden)  maar  met  de  onveranderlijke  relaties  ;  en 
zij  moet  gedefinieerd  worden  zelfs  in  haar  laagste  of 
theoretische  eigenschap  als  het  vermogen  dat  den  mensch 
in  staat  stelt  noodzakelijke  en  algemeene  conclusies  te 
trekken  uit  bijzondere  feiten. 

Van  ^,the  understanding"  tot  „the  reason"  is  geen  con- 
tinueele  opklimming  mogelijk ;  het  is  eene  metabasis 
m  ctWo  yém  evenals  van  de  lucht  tot  het  licht.  De  ware 
wezenlijke  bijzonderheid  van  de  menschelijke  ,,understan- 
ding'*  bestaat  in  haar  vatbaarheid  voor  de  instraling  van 
de  ,, reason en  zelfs  dit  is  haar  gegeven  door  de 
tegenwoordigheid  van  een  hooger  vermogen  dan  zij 
zelf  is." 

Coleridge  eindigt  deze  samenvatting  met  eene  peroratie 
waarin  hij  doet  gevoelen  welke  ver  strekkende  beteekenis 
hij  aan  deze  intuitie  toeschrijft :  ,,Wat  moet  het  lot  zijn 
van  eene  natie  die  Locke  stelt  in  de  plaats  van  logica, 
en  Paley  in  de  plaats  van  moraliteit^  en  den  een  of  den 
ander  in  plaats  van  politiek  of  theologie  ?  Slavernij  of 
revolutie  !" 

Bij  beschouwing  van  Coleridge's  geestelijken  ontwikke- 
lingsgang zagen  wij  hoe  dit  inzicht  in  het  onderscheid 
van  verstand  en  rede  in  het  kenvermogen  bij  Coleridge 
voorbereid  was  door  zijne  intuitie  in  het  onderscheiden 
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wezen  van  „fancy  and  imagination,"  maar  al  meer  en 
meer  daarvoor  in  de  plaats  trad  sedert  zijne  kennis- 
making met  Kant,  speciaal  met  Kant's  onderscheiding 
van  Verstand  und  Vernunft"  in  de  Kritiek  der  ^,reinen 
Vernunft".  Het  is  bekend^)  dat  Kant  met  deze  onder- 
scheiding der  „Seelenvermögen"  en  in  het  bijzonder  van 
eene  tweevoudige  functie  in  het  intellectueele  vermogen 
motieven  uit  de  school  van  Wolff  opnam,  motieven  die 
wel  tot  Aristoteles  teruggaan.  Zoo  vinden  wij  dan 
ook  reeds  in  de  Scholastiek  een  onderscheid  gemaakt 
tusschen  intellectus  en  ratio.  En  vooral  de  Mystici  (Eek- 
hart)  hadden  reden  om  van  het  gewone  denken  eene 
hoogste  functie  der  ziel  af  te  zonderen.  Echter  werd  die 
hoogste  functie,  met  eene  nomenclatuur  geheel  tegen- 
overgesteld aan  het  latere  spraakgebruik,  juist  „Verstand- 
nüsse,  Verstendigkeit"  Verstand"  ontbreekt)  genoemd 
in  tegenstelling  met  het  meer  algemeene  Vernunft/'  Bij 
Luther  wordt  dan  „Verstand"  als  samenvatting  van  al 
het  intellectueele  tegenovergesteld  aan  den  wil,  en  „Ver- 
nunft" als  speciaal  onderzoekend  en  reflecteerend  kenver- 
mogen tegenovergesteld  aan  geloof.  In  eene  vast  begrensde 
verhouding  treden  die  onderscheiden  vermogens  eerst  bij 
de  Natuurphilosophen  en  Theosophen  van  de  16*^*^  eeuw, 
maar  nog  met  dezelfde  omgekeerde  nomenclatuur.  Para- 
celsus  zegt:  ;,Der  Verstand  ist  eine  wissentliche  Vernunft. 
Der  Geist  ist  der  Verstand,  aus  welchem  die  Vernunft 
geregirt  wird."  Weigel  onderscheidt ,, Verstand  (—  gemüet) 
als  das  höchste,  inwendigste,  Vernunft  als  das  innere 
Mittel,  Imaginatio  als  das  unterste,  ausserste."  Zoo  ook 
Jakob  Böhme.  Tot  aan  het  einde  der  17^^^  eeuw  laat 
deze  onderscheiding  zich  vervolgen.  Zoo  deelt  Volkmann 


^)  cf.  Rud.  Eucken,  Geschichte  der  philosophischen  Termino- 
logie 1879,  P^g-  206  en  v.v. 
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mee  dat  Becher  in  zijne  Psychosophie  (1683)  „die  Vernunft 
nur  mit  natürlichen,  den  Verstand  mit  über-natürlichen 
Dingen  umgehen  lasst." 

In  Descartes  ondervond  de  leer  der  „Seelenvermögen" 
evenwel  eenen  bestrijder.  Hij  stelde  intellectus  en 
ratio  eenvoudig  gelijk.  Locke  bracht  het  probleem 
echter  opnieuw  onder  de  aandacht,  doch  nu  met  de 
aanduiding  „understanding'*  voor  het  lagere  kennen  dat 
de  mensch  met  het  dier  gemeen  heeft,  en  „reason" 
voor  het  hoogere  dat  den  mensch  specifiek  onderscheidt. 
Dit  ontwikkelde  Leibniz  verder  en  zag  het  onderschei- 
dende wezen  van  „raison"  in  het  vermogen  om  den 
samenhang  der  waarheden  waar  te  nemen,  in  het  alge- 
meen om  te  concludeeren.  Dit  bereidde  den  bodem  voor 
de  distinctie  in  de  school  van  Wolff'.  in  onderscheid  van 
„Verstand"  is  „Vernunft  die  Einsicht  die  wir  in  den 
Zusammenhang  der  Wahrheiten  haben."  Nog  kwam  uit 
Engeland  door  Reid^  Beattie  en  Oswald  een  nadere  definitie 
van  Verstand  als  het  zonder  reflexie  in  het  leven  in 
het  algemeen  plaats  vindende  kennen  in  onderscheiding 
van  het  wetenschappelijke  kennen :  common  sense  in 
tegenstelling  van  raisoneerende  Rede.  Tetens  in  zijne 
„Versuche  über  die  menschliche  Natur,  1777"  (in  Cole- 
ridge's  bibliotheek)  neemt  dit  op  in  de  Duitsche  philo- 
sophie   der  ,,Aufklarung." 

Zoo  vond  Kant  zich  den  weg  bereid  voor  zijne  dieper 
indringende  onderscheiding  van  „Verstand"  en  „Vernunft" 
in  zijne  „transcendentale  Dialektik  (IP^^  Theil,  2^^  Abthei- 
lung  der  Kritik  der  Reinen  Vernunft".  Tegenover  de 
zinnelijke  aanschouwing  in  hare  receptiviteit  beteekent 
het  Verstand  de  spontaneiteit  des  geestes.  Het  denken 
resulteert  niet  uit  de  ervaring,  maar  ervaring  is  er  slechts 
door  het  denken  met  zijne  kategorische  begrippen  des 
verstands.   Door  deze  spontane  activiteit  des  verstands 
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is  er  ook  eerst  sprake  van  kennis,  wetenschap.  Het 
weten  en  kennen  des  verstands^  en  zoo  wetenschap  in 
eigenlijken  zin,  strekt  zich  echter  alleen  uit  over  de 
voorwerpen  der  ervaring,  het  in  de  zinnelijke  aan- 
schouwing verschijnende.  In  het  bovenzinnelijke  reiken 
de  begrippen  des  verstands  niet  op;  op  metaphysisch 
gebied  is  er  geen  mogelijkheid  van  weten  en  kennen. 
De  mundus  intelligibilis,  in  onderscheiding  van  den  mundus 
sensibilis,  kan  niet  worden  gekend,  kan  slechts  worden 
gedacht. 

Maar  moet  worden  gedacht.  Dit  is  de  functie  van  de 
,,Vernunft"  met  hare  ,, Ideeën."  De  werkzaamheid  des 
Verstands  vraagt  zelf  om  deze  hoogere  werkzaamheid 
der  Rede.  Het  door  de  kategorieën  bepaalde  denken 
zet  de  data  der  zinnelijkheid  dusdanig  met  elkander  in 
betrekking,  dat  ieder  verschijnsel  door  een  ander  ver- 
schijnsel is  bepaald :  daarbij  verlangt  het  verstand  echter 
om  het  enkele  verschijnsel  volledig  te  denken,  de  totaliteit 
der  bepalende  voorwaarden  te  verstaan  waardoor  het  ver- 
schijnsel in  den  samenhang  der  geheele  ervaring  is  be- 
paald. Doch  dit  verlangen  is  met  het  oog  op  de  onein- 
digheid in  ruimte  en  tijd  van  de  wereld  der  verschijnselen 
niet  te  vervullen.  Want  de  kategorieën  zijn  principes  van 
betrekking  tusschen  verschijnselen  :  zij  erkennen  de  be- 
paaldheid van  ieder  verschijnsel  altijd  weder  slechts  door 
andere  verschijnselen,  en  verlangen  voor  deze  andermaal 
inzicht  in  hunne  bepaaldheid  door  andere,  en  zoo  voorts 
ad  infinitum.  Uit  deze  verhouding  van  verstand  en  zinnelijk- 
heid rijzen  voor  het  menschelijk  kennen  noodzakelijke  maar 
onoplosbare  ,,Aufgaben"  op  :  deze  noemt  Kant  Ideeën, 
en  het  voor  deze  hoogste  synthese  van  de  inzichten  des 
verstands  vereischte  vermogen  noemt  hij  „Vernunft." 

Wil  de  „Vernunft"  deze  ,,Aufgaben"  als  opgelost  voor- 
stellen, zoo  moet  de  gezochte  totaliteit  der  voorwaarden 


als  iets  onvoorwaardelijks  worden  gedacht,  dat  wel  is  waar 
de  voorwaarden  voor  de  oneindige  reeks  der  verschijn- 
selen in  zich  bevat,  maar  zelf  onvoorwaardelijk  is.  Deze 
voor  het  kennen  van  het  verstand  onvolvoerbare  afsluiting 
van  een  oneindige  reeks  moet  niettemin  gedacht  worden, 
wanneer  de  op  totaliteit  doelende  werkzaamheid  des  ver- 
stands  aan  het  oneindige  materiaal  der  zinnelijke  data 
als  voltooid  zal  worden  beschouwd.  De  Ideëen  zijn  dus 
voorstellingen  van  het  onvoorwaardelijke  (absolute)  die 
noodzakelijk  gedacht  moeten  worden  zonder  ooit  voor- 
werp van  kennis  te  kunnen  zijn.  Het  zijn  niet  constitutieve 
principes,  waardoor  evenals  door  de  kategorieën  des 
verstands  voorwerpen  der  kennis  gezet  worden,  maar 
slechts  regulatieve  principes,  waardoor  het  verstand  ge- 
noopt wordt  steeds  wijdere  samenhangen  op  het  gebied 
van  het  bepaalde  der  ervaring  op  te  zoeken.  En  van 
zulke  regulatieve  ideëen  der  ^,Vernunft,"  waardoor  zij 
bij  het  relatieve  der  verstandskennis  het  absolute  voegt, 
noemt  Kant  deze  drie:  ziel,  wereld  en  God;  ziel  het 
absolute  voor  de  totaliteit  van  alle  verschijnselen  van  den 
innerlijken  zin;  wereld  dat  voor  de  data  der  uitwendige 
zinnen ;  God  voor  al  het  relatieve  in  het  algemeen.  Maar 
nog  eens,  wetenschappelijke  geldigheid  hebben  deze  ideeën 
der  theoretische  rede  niet,  zoo  noodzakelijk  als  het  is  ze 
te  denken.  Wat  zij  echter  zoo  aan  zekerheid  missen  op 
theoretisch  gebied,  dat  wordt  haar  vergoed  van  het  practisch 
gebied,  van  het  gebied  van  den  wil  en  van  het  zedelijke, 
dat  het  boven-zinnelijke,  boven-empirische,  den  mundus 
intelligibilis  boven  den  mundus  sensibiHs,  de  ideeën :  ziel, 
wereld.  God,  vrijheid,  deugd  en  onsterfelijkheid pos^z^/eer^.^) 


^)  cf.  W.  Windelband,  Gesch.  d.  Philosophie,  1892,  pag.  431. 
F.  Paulsen,  I.  Kant  (Frommann*s  Klassiker  der  Philosophie) 
1898,  pag.  150. 
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Verstand  ist  die  Einheit  der  Erscheinun- 
gen  vermittelst  V e r s t a n d e s r e g e  1  n  ;  Vernunft 
=  zu  den  bedingten  Erkenntnissen  des  Ver- 
stands das  Unbedingte  zu  finden.  Vernunft 
ist  das  Vermogen  welches  Principien  der 
Erkenntnisz  a  priori  enthalt.  Die  Vernunft 
hat  nur  den  Verstand  und  dessen  zweckmas- 
sige  Anstellung  zum  Gegenstand,  und  wie 
dieser  das  Mannigfaltige  im  Object  durch 
Begriffe  vereinigt,  so  vereinigt  jene  ihrer- 
seits  das  Mannigfaltige  der  Begriffe  durch 
Ideeën"  (Kr.  d.  R.  V.  ed.  Kehrbach,  Leipzig,  Reclam, 
pag.  503). 

Coleridge  zal  formeel  Kant's  onderscheiding  in  theo- 
retische en  practische  rede  overnemen,  maar  Kant  niet 
volgen  in  de  restrictie  dat  de  ideeën  der  theoretische 
rede  haar  geldigheid  slechts  onvangen  op  grond  der 
practische  rede,  slechts  postulaten,  slechts  ,,Aufgaben*' 
zijn,  alleen  maar  gedacht  kunnen  worden,  moeten  worden, 
maar  geen  kennis  beteekenen,  geen  waarde  van  weten- 
schap hebben.  Op  grond  van  het  ideaal-realisme  van 
zijn  geest,  op  grond  zijner  overtuiging  van  de  eenheid 
van  den  mundus  intelligibilis  met  den  mundus  sensibilis 
in  God,  en  van  de  wetten  van  het  denken  met  de  wetten 
van  het  zijnde  uit  oorzaak  van  denzelfden  gemeen- 
schappelijken  oorsprong  (wat  in  het  volgende  hoofdstuk 
zijne  nadere  ontvouwing  zal  vinden)  waren  de  ideeën 
der  rede  naar  Coleridge's  inzicht  niet  slechts  regulatief 
maar  constitutief.  Daarmee  hangt  wel  samen  dat  Coleridge's 
definitie  van  het  wezen  van  „reason"  in  onderscheiding 
van  ,,understanding",  hoezeer  hij  zich  daarvoor  verplicht 
acht  aan  Kant  en  hoeveel  hij  in  dezen  ook  aan  termi- 
nologie overneemt  van  Kant,  zich  toch  eigenlijk  met 
Kant's  onderscheiding  van   Vernunft"  en  „Verstand''  niet 
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geheel  dekt.  Zoo  is  het  voor  Coleridge  eerst  de  rede 
die  wetenschap  constitueert  (waar  de  understanding  het 
maar  brengt  tot  schemata  van  feiten),  terwijl  bij  Kant 
dit  immers  juist  het  werk  is  van  het  verstand  met  zijne 
kategorische  begrippen.  Veel  van  hetgeen  Kant  dan  ook 
aan  het  verstand  toeschrijft  en  waarin  hij  juist  het  wezen 
van  het  verstand  als  de  spontaneïteit  des  geestes" 
tegenover  de  empirie  ziet,  ontzegt  Coleridge  juist  aan 
de  understanding  om  het  voor  zijne  reason  te  vindi- 
ceeren,  zoo :  eenheid,  algemeenheid,  noodzakelijkheid, 
zoo  zelfs  het  a  priori  van  deze  wijze  van  kennen,  waarom 
Kant's  geheele  definitie  van  „Verstand"  toch  draait.  Wel 
ontgaat  aan  Coleridge  niet  dat  de  „understanding"  tegen- 
over de  empirie  der  zintuigelijke  waarneming  a-priorische 
elementen  bevat,  „rules  and  logical  forms"  waardoor  zij 
eerst  ervaring  mogelijk  maakt.  Maar,  zeker  wel  omdat, 
volgens  Kant,  de  verstandskennis  toch  slechts  tot  de 
ervarings-feiten  is  beperkt  en  slechts  op  instigatie  van 
ervaring  ontstaat,  definieert  C.  het  kennen  der  „under- 
standing" in  zijn  geheel  als  kennis  a  posteriori^  en  reser- 
veert hij  het  ware  a  priori  voor  de  kennis  der  rede  alleen. 
Zoo  is  Kant's  beteekenis  in  dit  opzicht  voor  Coleridge 
wel  deze,  dat  de  hoofdtendentie  van  Kant's  „Vernunft- 
kritik,"  het  handhaven  van  de  spontaneïteit  des  geestes 
tegenover  empirisme  en  sensualisme,  Coleridge  zeer 
versterkt  heeft  in  zijn  eigene  anti-empiristische  geestes- 
positie  ;  maar  Cs  onderscheiding  van  „understanding" 
en  „reason"  is  een  bewijs  voor  de  waarheid  van  het 
gevoelen  (door  hem  zelf  ook  gevoeld)  dat  het  beter  ware 
geweest  indien  Coleridge  zijne  intuïties  geheel  zelfstandig 
zonder  vreemden  invloed  hadde  kunnen  ontwikkelen. 
Klaarblijkelijk  is  Coleridge's  onderscheiding  van  „under- 
standing" en  „reason"  zijne  oorspronkelijke  intuïtie  van 
„fancy   and   imagination   (onderscheiden  als  aggregatief 
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vermogen  van  creatief),  onder  invloed  van  Kant  overge- 
bracht op  het  gebied  van  het  meer  zuiver  intellectueele, 
en  geinterpreteerd  in  de  meer  rationalistische  termen  van 
dat  gebied.  ^) 

Doch  is  ook  in  deze  metamorphose,  en  ondanks  deze 
sporen  van  haar  genesis  en  evolutie,  deze  intuitie  in  het 
onderscheiden  wezen  van  twee  modi  van  kennis  in  onzen 
geest  niet  eene  van  blijvende  waarde  ?  Wel  kan  men 
Herbart's  kritiek  aan  Kant's  onderscheiding  der  „Seelen- 
vermögen"  ook  tot  Coleridge's  onderscheidingvan  ^,under- 
standing  and  reason"  uitstrekken :  ^,dat  het  slechts 
hypostaseering  is  van  verschillende  klassen  van  psychische 
verschijnselen,  niet  zoo  zeer  aanwijzing  van  bepaalde 
onderscheiden  en  gescheiden  functies."  Onderscheiden 
modi  van  denken  zijn  het  slechts.  Maar  is  het  niet  juist 
gevoeld  dat  men,  komende  van  het  gebied  eener  ,,be- 
dingte"  kennis  a  posteriori  op  het  gebied  van  de 
,,unbedingte,"  noodzakelijke  waarheden  a  priori,  ge- 
maakt heeft  inderdaad  eene  iJ.£Tix(3x(rig  slg  ciKXo  yévo?,  gekomen 
is  op  een  dieper  niveau  van  kenvermogen,  waar  het 
zelfstandige  en  specifieke  wezen  van  den  menschelijken 
geest  eerst  recht  blijkt  ? 

Treffend  schrijft  weder  J.  H.  Green  in  zijne  ,, Mental 
Dynamics,  en  wel  geheel  in  Coleridge's  geest,  over  de 
intuïtieve  bewustwording  dezer  ideeën  van  rede  (,,call 
them  Idea's,  principles  or  final  aims")  en  over  hare 
groote  beteekenis  in  het  menschelijk  geestesleven : 
,,deze  levende  waarheden  mogen  den  mensch  dikwijls 
min  of  meer  onbewust  bewegen;  het  zijn  machtige  be- 
weegkrachten, die  hem  in  het  minst  ontwikkelde  stadium 
zijner  menschheid  reeds  stuwen  en  leiden,  en  die  zelfs 


1)  Wat  trouwens  tijdens  de  beschouwing  van  C/s  geestelijken 
ontwikkelingsgang  ook  al  bleek,  cf.  pag.  91. 
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in  het  hoogste  stadium  zijner  ontwikkeling,  tot  nog  toe 
bereikt,  nog  niet  overbodig  zijn  geworden :  voort- 
stuwende stroomingen  die  den  mensch  naar  den  haven 
dragen,  gunstige  winden  die  hem  voortdrijven  tot  zijne 
bestemming,  poolsterren  die  den  onervaren  schipper  ge- 
leiden door  de  gevaren  van  diepe  wateren,  totdat  bewuste 
Rede  zijn  sextant  en  compas  zal  zijn  geworden.'* 


HOOFDSTUK  V. 


„Idea  and  Law  (Theory  of  Life,  Law  of  Polarity)", 
(zijne  Metaphysica). 

In  Coleridge's  definitie  van  „Reason"  opgesloten  ligt 
zijne  tweede  belangrijke  intuitie,  die  van  idee  enwety  van 
het  verband  tusschen  de  idee  in  den  geest  en  de  wet 
in  het  zijnde,  zijn  inzicht  dus  in  het  belangrijke  plobleem 
van  denken  en  zijn.  Grond-prodleem  der  philosophie  kan 
dit  vraagstuk  naar  de  verhouding  van  het  menschelijk 
denken  tot  het  bestaande  wel  genoemd  worden.  Was 
het  niet  de  wortel  waarop  Plato's  en  Aristoteles'  ideeën- 
beschouwingen  groeiden?  Ging  het  niet  om  hetzelfde 
probleem  in  den  middeneeuwschen  strijd  van  het  nomi- 
nalisme en  het  realisme?  Traden  ten  aanzien  van  dat 
vraagpunt  aan  het  begin  der  Nieuwere  Philosophie  niet 
Empirisme  en  Dogmatisme  uiteen?  —  Het  probleem  van 
het  kenvermogen  was  van  den  aanvang  af  er  het  hartvan. 
Kani  ontdekte  dit,  maar  beperkte  tevens  het  wijdere 
probleem  van  het  denken  en  zijn  tot  dit  engere  kennis- 
theoretische. Hij  scheidde  van  de  wereld  der  verschijn- 
selen de  wereld  van  het  „Ding  an  sich,"  dat  in 
zijn  wezen  onkenbaar  is.  Het  menschelijk  kenvermogen 
openbaart  zelfstandige  elementen  ten  opzichte  van  -de 
empirie,  maar  dringt  theoretisch  tot  het  wezen  van  het 
zijnde  niet  door. 

Coleridge    plaatste    zich    op    Kant's  kennis-critische 
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standpunt,  maar  waar  Kant  zich  deze  beperking  oplegde, 
liet  Coleridge  hem  achter  zich.  Aanvankelijk  meende 
hij  dat  Kant  zelf  wel  iets  meer  met  zijn  Noumenon  of 
,,Ding  an  sich"  zou  bedoelen  dan  zijne  woorden  uitdruk- 
ten. Coleridge  betwijfelde  „dat  Kant  voor  zichzelf  de 
heele  plastische  kracht  zou  beperken  tot  de  vormen 
van  het  intellect,  en  aan  de  buiten  onzen  geest  liggende 
oorzaken  onzer  kennis,  aan  de  materialen  onzer  sensatie 
slechts  zou  overlaten  een  stof  zonder  vorm."  ^)  Inder- 
daad zijn  er  bij  Kant  ,,Ansatze"  tot  eene  beschouwing, 
dat  ,,das  Ding  an  sich  der  Erscheinung  vielleicht  so 
ungleichartig  nicht  ware."  Het  onderscheid  tusschen  de 
2*^^  en  de  i^^^  editie  van  de  „Kritik  der  Reinen  Vernunft," 
zit  immers  in  dit  vermeerderd  Realisme.  ^)  Coleridge  gaat 
echter  met  beslistheid,  in  gezelschap  van  Schelling  vooral,^) 
op  deze  realistische  lijn  door.  Het  zijnde  loopt  hem  door 
in  de  verschijnselen,  en  het  denken  dringt  door  in  het 
wezen  van  het  zijnde.  De  wetten  van  het  zijnde  doemen 
in  den  geest  op  als  ideeën.  .,Truth  is  the  correlate  of 

1)  Bio.  71. 

^)  cf.  Kant,  Kr.  d.  r.  V.  2e  Aufl.  427  ;  en  Ueberweg,  Gesch. 
d.  Philosophie  III  261.  (ed.  1888). 

^)  Trendelenburg,  Bardili,  v.  Kirchmann,  Ueberweg,  Schleier- 
macher,  O.  Pf  leider  er  zijn  de  anderen  van  dat  gezelschap,  die 
Kant's  „Ansatze"  tot  realisme  verder  ontwikkelden  tot  wat 
Ueberweg  noemt :  ideaal-realisme,  en  Pfleiderer  in  zijne  Gesch.  d. 
Religions-philosophie  aldus  (pag.  149)  aanduidt:  „das  Zusammen- 
treffen  von  Vorstellung  und  Gegenstand  ist  möglich,  auch  ohne 
dasz  eins  vom  anderen  abhangig  ware,  wenn  namlich  die  Formen  der 
Erkenntnisz  und  des  Seins  vermöge  gemeinsamen  Grundes  beider 
Seiten  mit  einander  übereinstimmten.  Diese  dritte  Möglichkeit 
wird  von  Kant  meistens  einfach  ignorirt.'*  Of  pag.  370,  waar 
hij  in  V.  Baader  prijst  het  inzicht  „dasz  alles  unser  Erkennen  auf 
einem  a  priori  beruhe  (welches  nicht  ein  blosz  subjectives  und 
formales  sein  kann,  von  welchem  man  ja  nicht  begriffe  wie  es  in 
der  objectiven  Welt  Geltung  haben  könnte," 
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being."  De  makrokosmos  spiegelt  zich  in  den  mikrokos- 
mos.  De  kennis  van  den  menschelijken  geest  is  het  uit- 
gangspunt van  de  kennis  van  het  zijnde.  coelo  de- 
scendit :  yi/üjöt  (rmvrov''  citeert  hij  standvastig  naar  JuvenaHs 
als  het  principium  philosophiae. 

In  C/s  ^, Science  of  Method"  was  dit  inzicht  reeds  tot 
tamelijk  breede  ontvouwing  gekomen,  maar  het  verdient 
om  zijne  belangrijkheid  dat  wij  er  nog  in  het  bijzonder 
aandacht  aan  wijden.  In  zijn  Table  Talk^)  stelde  C.  nog 
eens  de  vraag  naar  de  methode  van  onderzoek,  en  be- 
antwoordde haar  toen  in  dezen  zin  :  daar  zijn  drie  ver- 
schillende methoden  van  onderzoek.  Men  kan  ten  eerste 
beginnen  met  eene  definitie  en  die  aannemen  als  nood- 
zakelijk waar.  In  den  loop  der  verdere  redeneering  wordt 
de  conclusie  der  eerste  propositie  dan  de  basis  van  de 
tweede  en  zoo  verder.  Maar  bij  deze  wijze  van  behan- 
deling van  een  onderwerp  kan  de  redeneering  sluiten  als 
een  bus,  en  toch  valsch  zijn,  wanneer  de  definitie  onjuist 
was.  Zoo  kunt  ge,  evenals  Spinoza,  beginnen  met  alles 
behalve  de  waarheid,  en  eindigen  met  eene  conclusie  die 
volkomen  monstrueus  is,  en  de  deductie  zelve  kan  onbe- 
rispelijk zijn.  De  tweede  wijze  van  een  onderwerp  te  be- 
handelen is  eene  zeer  gewone  :  de  historische.  Deze  meent 
uit  te  gaan  van  de  feiten.  Doch  voor  het  uitzoeken  der 
feiten  is  toch  reeds  een  initiatief  van  den  geest,  een  idee 
noodig.  Feiten  zijn  van  waarde  voor  een  wijs  man  in 
hoofdzaak  wanneer  zij  leiden  tot  de  ontdekking  van  de  in 
de  feiten  wonende  wet  (correlaat  van  de  idee),  welke  is 
het  ware  wezen  der  dingen,  de  eenige  oplossing  van 
hunne  bestaans-wijzen,  en  in  welker  kennis  bestaat  onze 
waardigheid  en  onze  kracht.  Observatie  van  feiten  alleen 
levert  hoogstens  op  ^,a  maxim,"  louter  retrospectief,  het 
oog  van  een  Cycloop  en  nog  wel  geplaatst  in  het  achter- 

1)  T.  T.  21 1/2. 
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hoofd,  een  achterlicht  van  een  schip  in  zee,  dat  alleen 
het  pad  verlicht  dat  wij  hebben  afgelegd,  maar  dat  niet 
den  weg  ontdekt  dien  wij  moeten  gaan.  Alleen  kennis 
door  de  idee  bevat  in  zich  oneindig  vermogen  van  voort- 
planting, is  wetenschap,  is  kracht.  Daarom  moet  de  derde 
en  ware  methode  van  onderzoek  zijn :  te  beginnen  met 
de  wijsgeerige  idee  van  het  ding,  welks  ware  natuur  gij 
wilt  vinden  en  manifesteeren.  En  op  de  tegenwerping: 
hoe  wij  dan  weten  dat  zulk  eene  idee  de  juiste  is  om 
de  phaenomena  te  verklaren?  antwoordt  C. :  op  dezelfde 
wijze  waarop  gij  weet  dat  uwe  oogen  gemaakt  zijn  om  te 
zien,  door  te  zien^  intuïtief.  Elders  drukt  C.  dit  zoo  uit,  dat 
een  ding  te  kennen  is  een  helder  inzicht  te  hebben  in 
de  onafscheidelijkheid  van  het  praedicaat  van  het  subject 
(de  stof  van  den  vorm  of  de  wet,  resp.  idee)  en  vice  versa.  ^) 
Reeds  in  zijne  „Science  of  method"  wees  C.  er  ook 
op  dat  het  zien  van  de  idee  noodig  is  ook  tot  het  doe^t  van 
van  uitvindingen  'en  ontdekkingen  die  de  wetenschap  zullen 
vooruitbrengen.  Eene  theorie,  gegrond  op  ervaring,  helpt 
alleen  tot  onderzoek,  zij  kan  niet  uitvinden  of  ontdek- 
ken. Dat  doet  alleen  de  intuïtie  der  idee.  Ook  het  zoo- 
genaamd toevallig  ontdekte  feit  doet  dat  niet,  maar  de 
geest  van  den  mensch  die  in  het  feit  de  wet  ontdekt,  waar- 
van het  feit  een  symbool  is.  In  zulk  een  phaenomenon  of 
experiment  van  centrale  beteekenis  is  een  wonderbaar 
op  elkander  heenwerken  van  wet  en  idee,  idee  en  wet. 
Hierover  bevatten  de  Misc.^)  nog  zeer  diepzinnige  beschou- 
v/ingen.  Uitvindingen  worden  niet  gedaan  door  de  ge- 
lukkige omstandigheid,  maar  door  een  gewapend  oog, 
een  oog  dat  contemplatief  is  gemaakt  door  meditatie, 
een  oog  dat  van  binnen  uit  gewapend  is  met  de  logica 
van  methode,  met  de  ,,science  of  wise  quaestioning"  zooals 


1)  T.  T.  57.    ^)  Misc,  251. 
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Baco  het  noemde.  Voor  den  genialen  geest,  die  zag 
wat  hij  zoekende  was,  en  zag  omdat  hij  zocht,  was  het 
weggelegd  om  in  den  dansenden  deksel  van  een  ketel 
kokend  water  te  zien  de  toekomstige  stoommachine.  Niet 
in  het  toevaUige  feit,  maar  in  het  initiatief  van  den  geest 
stak  dus  de  vruchtbare  ontdekking,  het  prius. 

Of  liever  in  een  geheimzinnig  op  elkander  heenwerken 
van  object  en  subject,  van  natuur  en  geest.  ,, Wanneer 
in  zulk  geval  de  geest  zich  op  zoo  iets  richt,  dan  open- 
baart de  natuur  niet  zelden  haar  nauwe  verwantschap 
met  den  geest,  alsof  daar  een  individueele  geest  of 
broederziel  met  ons  tezamen  denkt  en  omgaat.  In  zulke 
oogenbHkken  lokt  de  natuur,  als  een  ander  subject 
verborgen  achter  den  sluier  van  het  zichtbaar  object 
buiten  ons,  het  intelligibile  object,  dat  onder  het  subject 
in  ons  is  verborgen  (hoewel  naar  de  oppervlakte  strevend), 
uit,  en  breng  het  voor  ons  te  voorschijn  in  duidelijk 
Hcht  van  bewustheid. 

Die  objecten,  die  in  het  subject  zijn  en  toch  niet 
subjectief,  en  die  ook  geen  dingen  zijn,  dat  zijn  de 
vovfxepoc  tegenover  de  phaenonema,  de  intelligibilia  in  den 
geest,  correspondeerende  aan  de  onzichtbare  dragers 
der  verschijnselen,  dat  zijn  de  ideeën  correlaat  van  de 
wetten.  Wij  noemen,  objectief  beschouwd,  eene  wet  wat, 
subjectief  beschouwd,  is  eene  idee.  De  idee,  begrepen 
als  bestaande  in  een  object,  wordt  eene  wet.  Eene  wet, 
subjectief  beschouwd  in  een  geest,  is  eene  idee.  Idee, 
opgevat  als  in  het  subject,  is  een  object.  Idee,  beschouwd 
in  een  object,  is  een  subject,  macht  oefenende  van  een 
subject,  eene  wet.  Het  hoogste  probleem  der  phüosophie 
betreft  dit  wezen  van  idee,  of  de  idee  louter  regulatief 
is,  zooals  Aristoteles  en  Kant  willen,  of  dat  de  ideeën 
constitutief  zijn,  één  met  de  kracht  der  natuur  en  het 
leven  der  natuur,  met  wet,  zooals  Plato  en  Plotinus  het 
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inzien.  Aristoteles  is  het  eens  met  Plato  dat  de  universalia 
zijn  entia  rationalia  (niet  louter  generalisaties).  Maar  bij 
Aristoteles  zijn  zij  (de  ideeën)  alleen  regulatief  en  facul- 
teiten van  den  geest.  Plato  acht  ze  constitutief,  universalia 
ante  res.  En  met  hem  de  Platonist  Coleridge.  Maar  in 
dit  opzicht  is  volgens  Coleridge  ook  Baco  Platonist : 
Quod  in  natura  naturata  lex,  in  natura  naturante  idea 
dicitur.  ^) 

In  zijn  allerdiepzinnigst  Essay  on  Prometheus*'  ^)  ont- 
wikkelt C.  zijne  beschouwingen  over  het  overgaan  van 
wet  in  idee  als  volgt :  in  de  wereld  zien  wij  overal  eene 
eenheid,  welke  de  samenstellende  deelen  zoo  weinig  ver- 
klaren dat  zij  haar  veeleer  noodzakelijk  vooronderstellen 
als  de  oorzaak  en  voorwaarde  van  hun  bestaan  als  deelen. 
Deze  voorafgaande  eenheid,  of  oorzaak  of  principe  van 
iedere  eenheid,  noemt  men  sinds  Baco  en  Kepler 
eene  wet, 

In  de  plant  is  dit  het  vormgevende  beginsel  dat  uit 
de  verschillende  deelen  van  water,  aarde  en  lucht  hier 
eene  roos  opbouwt  en  daar  eene  lelie,  ^^dragend  ieder 
haar  zaad  naar  haren  aard  in  zichzelve",  het  zaad,  door 
C.  niet  onaardig  genoemd  ,/een  huis  met  vele  kamers, 
maar  de  bewoner  onzichtbaar".  In  de  plant  put  dit 
vormgevende,  deze  wet,  deze  productieve  energie  zich 
uit,  en  slaapt  in  het  product. 

In  het  dier  streeft  de  antecedent  unity",  de  produc- 
tieve en  zich  realiseerende  idee,  de  wet,  vó^o?^  zich  te 
emancipeeren  van  zijn  product  en  nog  eenmaal  eene 
idee  te  worden.  Tevergeefs,  eene  idee  kan  zij  niet  meer 
worden,  maar  zij  mag  eene  analogie,  een  antitype  van 
idee  worden.  De  verschillende  étappes  dier  emancipatie 

^)  T.  T.  ^y^,  Baco's  invloed  op  heel  dit  gedeelte  van  C.*s  be- 
schouwingen is  wel  duidelijk,  cf.  Kuno  Fischer,  Francis  Bacon 
und  seine  Nachfolger,  1875.    ^)  Misc.  53. 
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zijn  :  „sensation,  faculty  of  sense,  instinct,  memory,  fancy, 
instinctive  intelligence".  Zoo  begint  de  idee  het  proces 
harer  transmutatie  als  substans  in  substantiato  (entelecheia, 
vis  formatrix)  en  wordt  substans  e  substantiato,  d.i. 
jjUnder standing' \  Dan  wordt  de  idee  vervolgens  nomos 
autonomos,  zelfbewust.  De  idee,  genomen  in  onlosmakelijk 
verband  met  dit  analogon  van  product  is  ,^mind.''  De 
idee,  nu  als  identisch  met  „reason,"  dan  als  één  met 
den  wil,  dan  als  beide  in  één,  is  voOg,  ^^rational  willj 
practical  reason.^^  Doch  hiermede  treden  wij  al  op  het 
gebied  van  eene  latere  intuitie,  de  verhouding  van  ^,reason'* 
tot  wil.  Hooren  wij  eerst  nog  eene  treffende  opmerking 
van  C.  over  dit  verband  van  wet  en  idee:  „bij  de  aan- 
kondiging van  ideeën  ontwaakt  de  ziel  des  menschen, 
gelijk  een  balling  in  een  vreemd  ver  land  bij  de  onver- 
wachte klanken  van  zijn  moedertaal."^) 

Samenvatting  dezer  beschouwingen  over  wet  en  idee 
is  de  dikwijls  door  C.  herhaalde  gedachte  :  het  gelijke  kan 
alleen  door  zijnsgelijke  gekend  worden,  waarheid  is  het 
correlaat  van,  zijn,  en  de  actus  van  zijn  is  het  groote  orgaan 
van  waarheid.  Quantum  sumus,  scimus.  En  het  ,,uit  den 
hemel  gedaalde  r^^c^ö/  a-sxuTóu'  is  de  weg  tot  de  ware  kennis 
van  het  zijnde.  Wij  vinden  in  ons  zelf  de  substantie  en 
het  leven  van  al  onze  kennis.  De  menschelijke  geest  is 
het  compas,  waarin  de  wetten  en  actuaties  van  alle 
uitwendig  bestaan  worden  aangewezen  als  de  declinaties. 
De  toepassing  bv.  die  van  de  a  priori's  der  geometrie 
zijn  te  maken  op  de  stoffelijke  wereld  zijn  het  bewijs. 
De  geest  des  menschen  repraesenteert  de  wetten  der  natuur : 
een  mysterie  dat  voldoende  moest  zijn  om  ons  religieus 
te  maken,  want  het  is  ket  probleem  waarvan  God  alleen 
de  oplossing  is.  ^) 


^)  In  Lay  sermon  I  (Bio  318).    ^)  Bio.  347. 
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Dit  verband  van  wet  en  idee,  van  zijn  en  denken  wijst 
op  eene  gepraestabileerde  harmonie  tusschen  natuur  en 
menschengeest.  Religie^)  is  de  eenheid  van  subjectief  en 
objectief.  Wij  kennen  eindige  quantiteiten  slechts  in  den 
Oneindige,  en  alle  tijd-deelen  slechts  in  den  Eeuwige. 
Wij  zijn  in  waarheid  in  zoo  verre  als  Ood  met  ons  is. 
Wij  kunnen  in  werkelijkheid  ons  wezen  slechts  in  zoo  verre 
bezitten  als  dat  geschiedt  in  het  gevoel  van  Zijne  heilige 
tegenwoordigheid.  Religie  is  vereering  van  het  onzichtbare. 
Dit  onzichtbare,  speculatief  beschouwd,  is  de  basis  van 
onze  wetenschap  als  metaphysica.  Zelfs  observatie  en 
experiment  kunnen  niet  zonder  metaphysica  :  de  samen- 
stellende deelen  worden  nooit  een  geheel  zonder  dit 
onzichtbare.  Zelfs  perceptie  van  zinnen-objecten  geschiedt 
niet  zonder  dit  metaphysische.  En  dit  metaphysische, 
dit  Onzichtbare  (niet  onzichtbaar  uit  defect  der  zinnen, 
maar  in  zijn  natuur)  is  het  doel  der  ReHgie.  — 

Ter  verduidelijking  hoe  de  wet  der  dingen  in  eene  idee  des 
geestes  het  wezen  der  dingen  kennen  doet^  de  idee  van  ,,reason" 
aan  het  wezen  der  dingen  de  wet  ontlokt,  waaronder 
de  verschijnselen  verklaard  kunnen  worden,  moge  strekken 
Cs  yyTheory  of  life^  ^)  and  its  most  general  law,  the  law  of 
Polarity^''  waaraan  C.  veel  aandacht  heeft  gewijd  en  waar- 
omtrent hij  een  zeker  vinders-recht  zich  mag  toeschrijven. 
Na  onderscheiden  definities  van  leven  aan  critiek  te  hebben 
onderworpen,  komt  C.  zelf  dan  tot  deze  definitie  die  hem 
toeschijnt  op  alle  verschijnselen  te  passen  en  het  wezen 
van  leven  te  trefïen  :  leven  is  de  interne  copula  der 
lichamen,  de  kracht  die  zich  zelf  ontsluit  van  binnen  uit 
als  een  principe  van  eenheid  in  de  veelheid,  een  principe 
van  individuatie,  dat  een  gegeven  al  vereenigt  tot  een 
geheel  hetwelk  door  al  zijn  deelen  is  voorondersteld.  Dit 


1)  Fr.  293,  Aids  335.    ^)  Misc.  363. 
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is  leven,  van  zijn  diepste  latentie  (in  metalen)  waarin 
leven  een  van  de  elementaire  mechanische  krachten  is, 
tot  zijn  hoogste  manifestatie  waarin  het  deze  krachten 
subordineert  en  modifieert,  onderscheiden  wordend  van 
hetgeen  de  dingen  samenbindt  ab  extra  als  de  vorm 
van  het  organische. 

En  wat  is  de  meest  algemeene  wet  van  leven  ?  Polari- 
teit^ ^)  of  het  essentieele  dualisme  van  de  natuur,  oprij- 
zende uit  haar  productieve  eenheid,  en  toch  weer 
strevende  om  deze  te  bevestigen,  hetzij  als  equilibrium, 
indifferentie  of  identiteit.  Het  is  door  de  idee  van  het 
gemeenschappelijke  centrum,  door  de  universeele  wet  waar- 
onder iedere  kracht  zich  zelf  manifesteert  in  tegenovergestelde 
en  toch  onderling  samenhangende  en  van  elkander  afhan- 
gende krachten^  dat  lichtgevend  onderzoek,  vruchtbaar 
experiment  zal  leiden  om  gradueel  en  progessief  te 
begrijpen  de  relatie  van  iedere  kracht  tot  de  ander,  van 
ieder  tot  al  en  van  al  tot  ieder.  Er  is  geen  eigenlijke 
oppositie  tusschen  de  twee  polaire  krachten  van  een 
en  dezelfde  kracht.  Ze  zijn  van  ééne  kracht,  maar  po- 
lair tegenovergesteld  en  naar  de  eenheid  weer  toestrevend. 
Prothesis  manifesteert  zich  in  Thesis  en  Anti-thesis  met 
als  middenpunt  Mesothesis,  en  strevend  naar  Synthesis. 
De  identiteit  van  thesis  en  anti-thesis  is  de  suhstayitie  van 
alle  zijn.  Hunne  ^polaire  oppositie  is  de  substantie  van  alle 
zijn  gemanifesteerd.  Ieder  ding  of  phaenomenon  is  de 
exponent  van  eene  synthese  zoo  lang  als  de  elkaar 
tegenovergestelde  energieën  zijn  gehouden  in  die  syn- 
these of  indifferentie.  Zoo  handhaaft  C.  de  eenheid  van 
het  zijnde  en  tegelijk  de  veelheid  der  levensvormen;  zoo. 
verklaart  hij  de  eenheid  der  substantie  en  de  veelheid 
der  phaenomena,  zijn  en  worden. 


^)  Misc.  392,  Fr.  55,  317,  335,  338,  Sh.  211. 
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In  de  natuur  merkt  hij  in  de  eerste  plaats  deze  wet 
der  polariteit  op.  Pas  toen  men  in  electriciteit  op- 
merkte de  idee  van  twee  tegenovergestelde  krachten, 
strevend  naar  rust  in  equilibrium,  twee  aan  elkaar  tegen- 
overgestelde krachten  van  ééne  kracht,  uit  elkaar  stre- 
vende en  naar  elkaar  heenstrevende,  —  toen  werden 
de  verschijnselen  begrepen.  Dit  gaf  de  wet. 

En  deze  vorm  van  polariteit,  die  alle  openbaring  van 
het  leven  begeleidt,  van  de  laagste  af,  verlaat  ons  ook 
niet  op  de  acme  van  leven,  ons  bekend:  bij  den  mmsc/^. 
Ook  daar  gaat  de  ééne  wezensgrond  in  twee  polaire 
openbaringen  uiteen:  gelijk  er  vrijheid  is,  zoo  is  er 
eerbied  voor  wet;  gelijk  er  onafhankelijkheid  is,  zoo  is 
er  onderwerping  aan  een  Hoogsten  wil;  gelijk  er  is 
ideale  genialiteit,  zoo  is  er  resignatie  in  de  werkelijke 
wereld  en  sympathie  met  de  natuur.  In  het  verzoenende 
middenpunt  leeft  de  mensch,  en  alleen  in  gelijke  aan- 
wezigheid in  beide  polen  kan  dit  leven  worden  gema- 
nifesteerd. —  In  de  geschiedenis  der  menschheid  open- 
baart zich  die  polariteit  in  het  alterneeren  der  beide 
polen  ,,trade  and  litterature,"  zinnen  en  geest,  ,, without 
and  within."  Het  alterneeren  dier  polariteit  is  het  be- 
ginsel van  progessie,  en  wel  langs  deze  lijn :  wanneer 
het  maximum  van  één  streven  is  bereikt,  dan  is  er  geen 
gradueele  afname,  maar  een  directe  overgang  tot  het 
minimum,  totdat  het  tegenovergestelde  streven  zijn  maxi- 
mum heeft  bereikt,  en  dan  ziet  gij  een  anderen  corres- 
pondeerenden terugslag.  —  Overal  vindt  C.  zijne  wet 
der  polariteit,  in  religie,  aesthetica,  in  politicis,  in  de 
geschiedenis,  en  hij  hecht  aan  haar  vinding  groote  waarde 
tot  verklaring  van  leven  en  wereld.  In  hoeverre  Cole- 
ridge  omtrent  deze  wet  der  polariteit  werkelijk  vinders- 
recht  kan  doen  gelden,  is  ook  hier  een  moeilijk  op  te 
lossen   vraagstuk.   Zelf  erkent   hij   Giordano  Bruno  als 
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een  voorganger  in  dit  inzicht.  ^)  De  voorname  plaats 
die  ze  in  Schelling's  inzichten  innam,  is  bekend.  Het  is 
wel  weder  een  voorbeeld  van  Coleridge's  congenialiteit 
zoowel  met  Schelling  als  met  Bruno. 

^)  Zelfs  bij  Heraclitus  vindt  hij  haar  al,  en  in  dezen  denker 
een  geestverwant,  cf.  Poems  II  366.  Ook  de  Alchimisten  roemt 
hij  hierin  vaak  als  voorgangers. 


HOOFDSTUK  VI. 


„Morality  and  Prudence", 
(zijne  Ethiek). 

In  den  nauwsten  samenhang  met  Cs  onderscheiding 
van  ,,Reason  and  Understanding"  staat  op  het  gebied 
van  het  Zedelijk  Oordeel  zijne  onderscheiding  van  ^, Mo- 
rality and  Prudence".  y^Under standing  levert  als  motieven 
van  handelen  slechts  ^^maxims  of  prudence''  op ;  ^yprinciples 
of  moraliiy^  moral  law,  lav^r  of  conscience*'  zetelen  in 
yyreason'\  Het  is  eene  hoofdgedachte  onder  Cs  overtui- 
gingen dat  de  onderscheiding  tusschen  goed  en  kwaad 
eene  den  menschelijken  geest  a  priori  inwonende  idee 
is.  ^)  Zij  moge  voorkomen  in  verschillende  graden  van 
bewustheid,  en  er  daarom  in  hare  toepassing  schomme- 
lingen van  zedelijke  waardeering  zijn  aan  te  wijzen,  en 
het  zoo  den  schijn  hebben  alsof  er  in  het  zedelijk  oordeel 
iets  conventioneels  is  :  ^)  dit  toevallige  en  veranderlijke 
ligt  echter  alleen  in  mindere  of  meerdere  bewustwording 
van  de  zedelijke  idee,  die  in  den  grond  onveranderlijk 


^)  Fr.  125  „all  our  notion  of  right  and  wrong  is  built  on 
reason,  the  whole  moral  nature  of  man  originates  and  subsists  in 
reason".  Fr.  20/1,  the  law  of  reason  is  the  same  as  our  moral 
being. 

Veel  van  dien  schijn  acht  C.  ook  weggenomen  door  eene 
onderscheiding  van  „manners"  en  „morals"  T.  T.  328,  Sh.  66/7. 
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en  absoluut  is,  ondeelbaar  één,  ^)  immanent  in  dat  deel 
van  onzen  menschelijken  geest  dat  de  bron  is  van  alle 
absolute  waarheden  a  priori.  In  deze  ,,law  of  reason", 
dezen  kategorischen  imperatief^)  van  ,,the  suprème 
reason"  heeft  het  besef  van  plicht,  deugd  zijn  oorsprong, 
—  en  niet  in  eene  berekening  of  ervaring  van  ,,conse- 
quences",  noch  van  ,,plaisure",^)  noch  van  ,,happiness",*) 
noch  van  hetgeen  nuttig  ^)  is  om  welke  reden  dan  ook.  ^) 
Dat  alles  is  ,,prudence,"  maar  geen  „morality."  En 
nu  mogen  de  handelingen,  die  ,,prudence"  voorschrijft, 
dezelfden  zijn  als  die  ,, morality*'  wijst,  —  voor  en  in  de 
handelende  persoon  is  het  niet  hetzelfde  of  hij  handelt 
naar  de  maxims  of  prudence  en  zich  dus  richt  enkel  tot 
jjproximate  ends"^)  of  van  uit  de  ,,principles  of  morality" 


^)  Moral  principle  no  collectorium ;  wie  één  gebod  overtreedt, 
overtreedt  alle,  Fr.  204 — 13. 

^)  So  act  that  thou  mayest  be  able  to  will  that  the  maxim 
of  thy  conduct  should  be  the  law  of  all  intelligent  beings  Fr.  122. 
Dit,  Kant's  moraal-principe,  is  „the  universal  and  sufficiënt  guide 
of  morality". 

T.  T.  155.  In  moraal-philosophie  gaat  het  om  de  vraag  of  er 
onderscheid  in  soort  is  tusschen  „plaisure  and  good".  Zoo  neen, 
dan  zijn  „Morals"  onderdeel  van  „Physics" ;  zoo  ja,  dan  is  Paley's 
leer  pernicieus. 

^)  T.  T.  134/5.  De  grootste  „happiness"  voor  allen,  kan  geen 
moraal-principe  zijn ;  eerst  zou  er  toch  een  standaard  van  ,,hap- 
piness"  moeten  zijn,  een  kategorische  imperatief  dus,  reason. 

^)  Sh.  318  What  „honestum"  is,  is  that  in  itself,  notdepending 
on  utile. 

^)  Fr.  59  —  63  the  essence  of  virtue  consists  in  the  principle,  the 
vital  principle  of  actions,  we  live  by  faith  (principle). 

Bio  316  Understanding  suggests  motives,  judicious  conjectures 
respecting  consequences ;  reason  produces  motives  involving  con- 
sequences  (contra  Paley  cf.  Aids  181/2^,  19Ö/7). 

7)  Aids  277.  Understanding  considered  as  princ.  of  action  =  adap- 
tive  power,  selecting  means  to  proximate  ends. 
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die  stellen  ,,ultimate  ends."  Zelfs  moge  het  voor  de  be- 
wustwording der  ,,principles  of  morality"  van  nut  zijn  de 
,,maxims  of  prudence"  ter  verheldering  te  gebruiken, 
(Fr.  59)  maar  de  hoogste  wijsheid  van  prudence"  is  toch 
dat  er  is  ,,a  wisdom  higher  than  prudence."  En  mén  leert 
ook  de  „maxims  of  prudence"  het  best  kennen  van  hen 
die  eerst  zich  den  geest  versterkt  hebben  door  intuitie 
van  ,,first  principles"  (Fr.  70).  • 

In  ^^prudence''  onderscheidt  C.  soorten.^)  Zij  kan  I  zijn 
eene  „prudence"  die  in  oppositie  staat  tegen  een  hooger 
zedelijk  leven,  die  ernaar  streeft  dat  te  verhinderen  en 
de  ziel  weerhoudt  om  ooit  te  geraken  tot  een  haten  van 
de  zonde  om  der  zonde  wil  (Rom.  7  :  13),  Dit  is  ,,m7 
prudence.'" 

II.  jjNeutralprudence^''  niet  onvereenigbaar  met  geestelij- 
ken wasdom.  En  hierop  mogen  wij  toepassen  het  woord 
onzes  Heeren :  ,,wie  niet  tegen  mij  is,  is  voor  mij."  Dit 
is  eene  onschuldige,  en  in  het  laatste  geval  aanbevelens- 
waardige „prudence." 

III.  Prudence  die  dienstbaar  is  aan  een  hooger  principe 
dan  zij  zelf  is.  Geest  en  geweten  kan  ermee  verzoend 
worden  in  het  vooruitzicht  van  dat  hooger  beginsel  en 
met  een  verlangen  daarnaar,  hetgeen  een  voorsmaak 
geeft  van  de  toekomstige  vrijheid.  De  herstellende  zieke 
is  verzoend  met  zijn  krukken  en  maakt  er  een  dankbaar 
gebruik  van,  niet  enkel  omdat  zij  direct  noodzakelijk  zijn 
voor  zijn  ondersteuning,  maar  evenzeer  omdat  zij  middellijk 
de  voorwaarden  zijn  voor  zijne  oefening,  en  door  oefening 
voor  zijne  bevestiging,  gradatim  paulatim  voor  die  kracht, 

Aids  171N.  Reason  determines  as  princ.  of  action  by  ulti- 
mate  ends. 

Fr.  278.  To  possess  the  end  in  themeans:  essential  to  morality, 
contra-distinguishing  goodness  from  prudence. 
Aids  17. 
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buigzaamheid  en  bijna  spontane  gehoorzaamheid  van 
spieren,  welke  de  bekorende  idee  van  gezondheid  hem 
in  het  vooruitzicht  stelt.  Hij  vindt  hare  waarde  in  hare 
directe  noodzakelijkheid,  en  hare  waardij  daarin  dat  zij 
instrumenten  zijn,  bestemd  om  zich  overbodig  te  maken. 
Zoo  is  wise  prttdence\  die  inderdaad  haar  geboorte- 
plaats heeft  in  de  wereld,  en  die  de  wijsheid  dezer 
wereld  tot  haar  vader  heeft;  maar  genaturaliseerd  is  in 
een  beter  land,  en  de  wijsheid  van  boven"  tot  haar 
geestelijken  vader  heeft.  Of  om  een  veer  te  stelen  uit 
het  nest  van  den  Phaenix  (de  zinrijke  gedachten  van 
de  mystici  en  allegoristen) :  ,,a  wise  prudence"  is  de  zoon 
van  Terah  uit  Ur  der  Chaldaeën,  die  een  tiende  geeft 
aan  den  Koning  der  Gerechtigheid,  den  koning  zonder 
afstamming  {Nóixog  uvrovóixog)^  en  die  van  dezen  in  ruil 
daarvoor  een  zegen  ontvangt. 

IV.  „Prudence"  die  coëxisteert  met  ,,morality",  even- 
als morality  wederom  coëxisteert  met  het  nog  hoogere 
„spiritual";  een  „prudence"  die  beider  orgaan  is,  evenals 
„understanding"  dat  is  van  „reason  and  will".  Dat  is 
^^Holy  Prudence  \ 

Dit  samengaan  van  understanding  en  reason,  prudence 
en  morality  acht  C.  vooral  in  staatkunde  geboden.  Zooals 
uit  zijne  biographie  blijkt,  was  daaraan  altijd  veel  van 
zijn  aandacht  gewijd.  Eene  staatkunde,  die  enkel  arbeidt 
met  „understanding"  en  ,,experience",  die  enkel  gegrond 
is  op  „expediency",  acht  C.  verwerpelijk.  Zulk  gemis 
aan  principles  maakt  van  de  samenleving  een  mieren- 
hoop;^) een  staat  wordt  zij  eerst  door  staatkunde  gegrond 
op  „principles  of  reason"^).  Maar  „principles  of  reason", 

^)  Bio  316. 

*)  Fr.  91.  Zonder  principles  grounded  in  reason**  is  er  „statecraft" 
in  plaats  van  „state- wisdom",  fire-engines,  not  houses  built  water- 
proof, lifeboats  against  inundations,  not  dams  above  water-mark.*' 
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in  verband  gehouden  met  „circumstances,  judgment  on 
experience,  understanding  or  the  faculty  of  suiting 
measures  to  circumstances".  ^)  Eene  staatkunde  die  zich 
opbouwen  wil  enkel  uit  ,,pure  reason"  ziet  C.  door 
Rousseau  gepredikt,  en  hare  treurige  gevolgen  in  de 
Terreur  der  Fransche  revolutie  (Fr.  109). 

Ook  waarschuwt  C.  tegen  de  begripsverwarring  van  hen 
die  y^morality"  met  ^^legality^  willen  verwisselen,  hetzij 
dan  dat  men  morality  neerdrukt  tot  legality,  of  omge- 
keerd legality  door  morality  wil  vervangen  en  de  zelf- 
standige plaats  van  legality  naast  morality  niet  erkent. 
,,Religie  (incl.  morality),  die  verschrikkingen  van  wet  wil 
stellen  in  de  plaats  van  de  veredelende  invloeden  van 
geweten,  blijft  godsdienst  slechts  in  naam",  maar  ook 
„wet,  versplinterd  in  de  minutiae  van  religie,  wordt  eene 
inquisitoriale  tyrannie."  Jury's  zitten  niet  in  een  hof  van 
consciëntie,  maar  van  wet.  Wet  heeft  niet  te  doen  met 
geweten,  maar  met  handelingen.  Het  object  van  morality 

Fr.  177.  C.  is  tegen  Macchiavelli  die  beweert  dat  wat  moreele 
verplichting  i^  tusschen  individuen,  dat  nog  niet  is  tusschen  staten. 
Die  verhouding  moet  nooit  zijn  tegen  de  moraliteit,  al  moet  deze 
hier  nog  meer  dan  bij  individuen  zich  verbinden  met  prudence, 
die  zich  richt  naar  omstandigheden. 

Fr.  129/30.  „Cartwright  has  expressed  himself  against  founding 
government  on  grounds  of  expediency",  maar  hij  verwart  „the 
sufficiency  of  the  conscience  to  make  every  person  a  moral  being" 
en  „the  sufficiency  of  judgment  and  experience  requisite  to  the 
excercition  of  political  right." 

'O  Fr.  126  „The  moral  laws  of  reason*'  zijn  niet  zonder  meer 
toe  te  passen  op  staatkunde,  omdat  de  mensch  iets  is  „besides  reason" 
nml.  „understanding,  sense." 

Fr.  187  „The  princ.  of  mor.  remain  perpetual  and  unaltered 
even  as  the  suprème  reason  in  whom  and  from  whom  they  have 
their  being maar  de  toepassing  moet  zich  richten  naar  „circum- 
stances of  expediency,"  reeds  in  persoonlijk  leven,  maar  nog  meer 
in  staatkunde  en  „law  of  nations." 
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is  niet  de  uitwendige  handeling,  maar  de  innerlijke  nexus 
van  onze  handelingen.  Wet  is  aan  den  anderen  kant 
niet  de  vertegenwoordigster  van  religie  (incl.  morality), 
maar  de  wachteres  over  uitwendige  veiligheid.  In  ieder 
individu  gaat  legality  vooraf  aan  morality,  evenals  de 
Joodsche  bedeeling  vooraf  ging  aan  de  Christelijke. 

De  superioriteit  van  morality"  boven  ^^prudence" 
en  ^, legality  placht  Coleridge  te  illustreeren  uit  Shake- 
speare.  Verschillende  Shakespeare-karakters  toonen  het 
noodlottige  eener  onderwerping  van  ^,conscience"  aan 
intellectueele  en  prudentieele  overwegingen.  In  Richard  III 
beeldt  Shakespeare  de  verschikkelijke  gevolgen  uit  eener 
subordinatie  van  het  zedelijke  aan  het  louter  intellectueele.  ^) 
En  Macbeth  toont  wat  geschiedt  als  men  de  waarschu- 
wingen van  het  geweten  interpreteert  in  overwegingen 
van  ,,prudence."  ^)  De  moraal  van  Macbeth  is  de  tyrannie, 
niet  van  eenig  hem  overheerschend  besluit  van  goddelijken 
toorn  (ook  de  heksen  komen  slechts  tegemoet  aan  hetgeen 
reeds  in  Macbeth  zelf  leeft),  maar  van  des  zondaars  eigen 
bedorven  verbeeldingskracht  die  hij  vrijwillig  tot  zijn 
leidster  heeft  gekozen,  tegen  de  stem  van  ^jn  geweten, 
van  morality  in.  ^) 

Deze  voorbeelden  bevestigen  op  negatieve  wijze  de 
positie  dat  morality  staat  boven  prudence  (en  legality) 
evenals  reason  staat  boven  understanding.  Zooals  gezegd, 
is  er  echter  niet  enkel  parallelie  tusschen  de  onder- 
scheiding ,,understanding-reason"  en  ,,prudence-morality," 
er  bestaat  verband  tusschen  beide.  Prudence  hangt  samen 
met  understanding,  en  morality  staat  boven  prudence 
krachtens  haar  verwantschap  met  reason."  Welke  is 
echter,  nader  bezien,  die  verwantschap  van  het  zedelijke 
met  de  rede  ?  Coleridge  toch  stelt  ook  het  moreele  hooger 


1)  Sh.  273.    2)  ibid.  366/7,  380.    8)  ibid.  154. 
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dan  weten,  dan  het  intellectueele  in  hoogeren  zin.  Het 
zedelijke  is  het  eigenlijke  wezens-kenmerk  van  den  mensch. 
,,Morality  is  no  accident  of  human  nature,  but  its  essential 
characteristicum."  ^)  Al  is  het  mogelijk  zich  een  mensch 
voor  te  stellen  geheel  immoreel,  toch  zou  het  onmogelijk 
blijven  zich  een  mensch  te  denken  zonder  de  moreele 
verplichting  anders  te  zijn.  Zoo  zeer  is  het  zedelijke  nog 
meer  dan  het  redelijke  wezenskenmerk  van  de  mensche- 
lijke  persoonlijkheid. 

Deze  amphibolie  in  de  verhouding  van  het  zedelijke 
tot  het  redelijke  (erin  gegrond  en  toch  erboven)  vindt 
hare  oplossing  in  Coleridge's  onderscheiding,  op  het 
voetspoor  van  Kant,  van  het  theoretische  en  het  prac- 
tische  in  de  rede,  van  ,,the  speculative  reason'  en  ,,the 
practical  reason  or  will''  Het  zedelijke  vindt  zijn  grond  in 
,,the  practical  reason,"  en  het  wilselement  daarin,  het 
moment  van  vrijheid,  plaatst  ook  het  zedelijke  op  een 
hooger  niveau  dan  het  redelijke,  hoewel  met  het  redelijke 
verwant.  Op  verschillende  wijzen  tracht  Coleridge  deze 
verhouding  van  het  practische  tot  het  theoretische,  de 
verwantschap  en  de  superioriteit,  te  beschrijven.  ,,Rede 
in  verband  met  intellectueele  en  wetenschappelijke  ver- 
mogens heet  theoretische  of  speculatieve  rede  ;  rede  in 
verband  met  wil  en  zedelijk  wezen  wordt  genoemd 
practische  rede.  De  wil  (of  spirit,"  het  eigenlijk  geeste- 
lijke in  den  mensch)  bevat  de  zedelijke  idee  krachtens  zijne 
redelijkheid.  ^)  Omgekeerd  :  ,, reason  is  an  intelligent  prin- 
ciple  in  the  will ;  reason  is  not  will,  but  condition  of  a 
free  will.  ^)  Saamgevat :  „de  menschelijke  persoonlijkheid 
bestaat  door  een  zich  zetten  van  den  wil  (,, spirit,  moral 
principle,  practical  reason")  in  het  licht  van  de  intellec- 
tueele   vermogens,    van    de  „speculative  reason.''  Bij 


1)  Fr.  187.    2)  Aids  277.  Fr,  122—6.    ^)  Aids  17111. 
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dit  zich  zetten  der  persoonlijkheid  wordt  de  wil  geholpen 
door  geloof,  religie,  verlossing.  ^)  Wil  (spirit)  is  het  aan- 
knoopingspunt  voor  het  religieuse  in  den  mensch. 

Dit  verband  van  den  wil  met  het  gebied  der  religie 
zal  in  eene  volgend  hoofdstuk  een  afzonderlijke  behan- 
dehng  vinden  als  inleiding  op  Coleridge's  beschouwingen 
over  godsdienst,  geloof  en  christendom.  Ook  zal  daar 
eerst  dieper  ingegaan  moeten  worden  op  C.*s  inderdaad 
belangrijke  en  diepzinnige  intuïtie  in  het  wezen  van  den 
wil.  Vooraf  moge  hier  echter  reeds  een  plaats  vinden 
wat  Coleridge  dacht  over  de  verhouding  van  het  zede- 
lijke in  den  wil  tot  het  religieuse  dat  mede  in  den  wil 
zijn  sfeer  heeft,  in  één  woord  over  de  verhouding  van 
morality  en  religie.  Ook  hier  treffen  wij  bij  verwant- 
schap eene  superioriteit  van  het  religieuze  hoven  het  zede- 
lijke aan.  Het  heele  plan  van  zijne  ,,Aids  to  Reflection" 
vertoont  deze  superpositie:  „morality  above  prudence, 
spiritual  religion  above  morality."  Wel  vraagt  Coleridge 
hier  en  daar:  is  religie  niet  onze  ,, morality"  met  be- 
trekking tot,  God,  gelijk  ,,moraUty"  onze  religie  is  met 
betrekking  tot  de  broederen  ?  Is  moraHty  niet  onze  reli- 
gie met  betrekking  tot  dingen  en  personen  van  dit 
leven;  religie  onze  morality"  ten  opzichte  van  God  en 
het  onsterfelijk  leven  van  ons  en  onze  broederen?"  ^) 
Doch  dit  is  meer  eene  rhetorische  wending,  verraadt 
hoogstens  Coleridge's  intuïtie  der  verwantschap  zoowel 
van  religie  als  van  morality  met  den  wil,  het  constitu- 
eerende  der  persoonlijkheid,  en  daarom  zijne  overtuiging 
dat  moraal  en  religie  niet  van  elkander  losgemaakt 
kunnen  worden  zonder  verwoesting  van  beide,  ^)  geene 
,,morale  indépendante"  dus.  Maar  zijne  overtuiging  bij 
scherper  definitie  was  dat  er  eene  opklimming  was,  zoo- 


1)    Fr.  59 — Ó3.    2)  Yr,  274,  ^)  ibidem  295. 
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als  van  ,,prudence"  naar  ,,morality,"  zoo  ook  van  ,,mora- 
lity"  naar  ,,religion".  Hier  laat  Coleridge  ook  in  de  moraal 
Kant  onder  zich,  hoeveel  Kant  tot  verheldering  of  liever 
tot  fjLxisua-ig  zijner  ethische  beschouwingen  moge  hebben 
bijgedragen.  In  Kant's  Kategorischen  imperatief  voeldehij 
het  eigen  wezen  van  het  zedelijke  erkend.  Kant's  moraal- 
principe  komt  herhaaldelijk  in  Cs  werken  voor  in  de 
vertaling:  ^)  ,,so  act  that  thou  mayest  be  able,  without 
involving  any  contradiction,  to  will  that  thy  maxim  of 
conduct  should  be  the  law  of  all  intelligent  beings./' 
Ook  voelde  hij,  gelijk  wij  zagen,  in  Kant's  onderscheiding 
van  een  practische  rede  of  wil  als  grond  van  dit  eigen, 
boven-intellectueele  wezen  van  het  zedelijke,  zijn  eigen 
inzichten.  Hij  deelde  ook  met  Kant,  gelijk  wij  nog  nader 
zullen  zien,  het  inzicht  dat  dit  eigen  wezen  van  het 
zedelijke  zijn  grond  heeft  in  de  vrijheid  van  den  wil, 
in  onderscheiding  van  de  natuur-causaliteit :  ,,der  mensch- 
liche  Wille  ganzlich  auszerhalb  der  Natur-causalitat.'* 
Zoo  stemde  hij  met  Kant  ook  overeen  in  het  besef  dat 
dit  vrijheidselement  van  den  wil  het  constitueerende  is 
van  de  menschelijke  persoonlijkheid,  en  daarom  noemde 
hij  met  Kant  het  eene  fundamenteele  leer  in  de  ethiek : 
,,den  mensch  alfeijd  als  doel,  nooit  als  middel  te  gebruiken." 

Toch  was  er  van  den  aanvang  af  een  fundamenteel 
verschil  tusschen  Coleridge  en  Kant  in  de  ethiek.  Wij 
hoorden  bij  beschrijving  van  zijn  ontwikkeHngsgang  reeds 
dat  hij  opkwam  tegen  het  rigoristische  in  Kant's  moraal, 
dat  alle  affecten  waardeloos  achtte.  Coleridge  had  daar- 
toe te  veel  geleerd  van  zijn  landgenoot  Shaftesbury. 
Hij  voerde  tegen  dit  rigorisme  van  Kant's  moraal  eene 
dergelijke  oppositie  als  Schiller:  ,,dasz  der  sittlichen 
Würde  als  der  Erhehmg  des  Geistes  über  die  Natur  die 


^)  Fr.  12  2. 
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sittliche  Anmuth  als  die  Harmonie  zwischen  Geist  und 
Natur,  Pflicht  und  Neigung  erganzend  zur  Seite  gestellt 
werde"  (Ueber  Anmuth  und  Würde).  Maar  bovenal  on- 
derscheidde C.  zich  van  Kant  door  andere  beschouwing 
over  de  verhouding  van  het  moreele  tot  het  religieusG^ 
door  eene  gansch  andere,  diepere  beschouwing  of  erva- 
ring van  het  religieuse  dan  Kant  ooit  heeft.  Men  kan 
wijzen  op  eene  verwantschap  van  Coleridge's  beschou- 
wing over  den  samenhang  zoowel  van  het  religieuse 
als  van  het  moreele  met  den  wil  met  Kant's  zienswijze 
dat  en  het  ethische  en  het  reHgieuse  postulaat  is  van 
de  practische  zijde  van  ons  wezen.  Maar  het  religieuse 
blijft  bij  Kant  zich  niet  blijkbaar  onderscheiden  noch 
van  het  ethische  noch  van  het  rationeele.  Coleridge's 
religie  is  echter,  hoezeer  hij  haar  verband  met  het 
ethische  handhaaft  en  ook  voor  hare  redelijkheid  zal 
opkomen,  toch  iets  geheel  anders,  meer  geschept  uit 
de  volheid  van  religieuse  ervaring  zooals  die  in  de 
Christelijke  religie  hem  toestroomde.  En  daarom  treedt 
,,morality"  bij  hem,  hoe  hij  haar  ook  waardeert  boven 
prudence,  in  eene  bescheidener  positie. 

Zoo  neemt  Coleridge  van  Kant  hier  en  daar  ook  over 
het  argument,  aan  de  ethiek  ontleend,  voor  de  hoop  der 
onsterfelijkheid',  het  verschil  tusschen  deugd  en  gelukza- 
ligheid, wat  eene  vereffening  vinden  moet  in  een  toe- 
komstig leven:  ,,der  Ausgleich  zwischen  Tugend  und 
Glückseligkeit,  vom  Gewissen  gefordert,  bedingt  ein 
Jenseits.'*  Maar  dit  is  evenmin  Coleridge's  hoofdmotief 
voor  die  hope,  als  dat  andere,  dat  veel  bij  hem  voor- 
komt en  met  zijne  intuitie  in  het  wezen  van  de  theoreti- 
sche rede  samenhangt :  de  verwantschap  van  den 
menschelijken  geest  met  het  blijvende  in  de  wereld, 
met  idee   en   v;et.  ^)   Dit  zijn  slechts  adstructies  zijner 

^)  Aids  206. 


217 


hope  op  onsterfelijkheid,  welke  zich  voornamelijk  opbouwt 
uit  religie  en  ,,redemption." 

Als  specimen  ten  slotte  van  Coleridge's  bijzondere 
gave  van  analyse  juist  op  ethisch  gebied,  tevens  als 
aanduiding  dat  Coleridge  in  ethicis,  hoe  ook  bij  Kant  ter 
schole  gaande,  daarom  niet  buiten  de  groote  tradities 
van  zijn  vaderland  in  de  ethiek  stond,  moge  dienen  zijne 
ontleding  van  de  onzelfzuchtigheid  van  ^^selflove  in  the  hope 
and  fear  of  religion,''  zijne  aanwijzing  van  het  ethische 
in  het  uitzicht  op  belooning  dat  de  godsdienst  geeft. 
Vooreerst  acht  hij  het  verkeerd  bij  het  onderwijs  in  den 
godsdienst  alleen  te  doen  hopen  op  geluk  na  den  dood. 
De  eerste  groote  plicht  is  die  van  onschuldig  levensgenot. 
Wij  moeten  eerst  de  aarde  oogsten,  voor  dat  wij  eraan 
kunnen  denken  den  hemel  te  oogsten.  „Other-worldliness 
is  equal  hateful  and  selfish  as  worldliness."  Maar  de 
hope  der  onsterfelijkheid  is  dan  toch  een  gewichtige 
factor  bij  het  godsdienstig  onderwijs.  En  het  uitzicht  op 
belooning  heeft  nu  in  religie  eene  zuiverheid  en  verheven- 
heid, welke  dat  motief  anders  mist,  ^,through  the  faith 
presupposed  in  the  respect/'^)  Want  die  hoop  voor- 
onderstelt eene  zedelijke  energie  om  het  zelfzuchtige 
(zinnelijke)  te  onderwerpen;  2^  de  verwachte  toestand 
van  een  leven  der  ziel  buiten  het  lichaam  is  reeds  eene 
abstracte  en  on-individueele  idee;  3°  het  gewenschte  doel 
wordt  altijd  gedacht  als  voor  alle  menschen  gelijk.  ^,This 
annihilates  the  proper  self,  then  what  is  a  self  not  distin- 
guished  from  any  other  self  ?  The  selfishness  which 
includes  the  selves  of  all  is  a  social  and  genereus  prin- 
ciple."  4^  Indien  het  belangelooze  deugd  is,  het  tijdelijk 
welzijn  te  zoeken  van  alle  menschen,  zoo  veel  te  meer 
moet  het  zoo  zijn  het  eeuwig  welzijn  van  mijne  eigene 
ziel  te  zoeken.  ,,My  self  in  eternity  differs  unimaginably 

^)  Misc.  325. 
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from  my  present  self."  Dit  soort  „selfishness"  is  eigenlijk 
gelijk  aan  „self-consciousness."  ^)  — 

Bekend  uit  de  inleidende  hoofdstukken  is  reeds  hoe 
Coleridge  tot  deze  zijne  positie  in  de  ethiek  kwam  in 
oppositie  tegen  de  school  van  het  TJtilisme  in  de  moraal, 
die  in  verband  met  het  Empirisme  in  de  wijsbegeerte 
een  overheerschenden  invloed  in  Engeland  toen  oefende. 
Vooral  tegenover  Paley's  moraal,  die  zich  richtte  naar 
„general  consequences,"  trad  Coleridge  scherp  op.  Zijne 
uitvoerige  bestrijding  daarvan  in  de  ^,  Aids  to  Reflection"^) 
en  ook  reeds  in  de  „Friend"^)  acht  J.  C.  Shairp  een  der 
beste  bestrijdingen  van  het  Utilisme  in  het  algemeen. 
Coleridge  laat  zich  zoo  van  zelf  het  beste  invoegen  in 
de  jjntmtwnal  Schoor'  van  moralisten  in  Groot-Brittannië. 
Hij  vindt  zijn  plaats  op  de  lijn  van  Price,  Reid,  Dugald 
Stewart,  de  Conscience-school  die  in  Butler  haar  hoofd 
heeft.  Hoe  meer  Coleridge  doordrong  in  het  supra-natu- 
reele  wezen  van  den  menschelijken  wil,  en  in  dit  men- 
schelijke  wilswezen  nog  meer  dan  in  de  rede  het  con- 
stitueerende  van  het  menschelijke  persoonswezen  leerde 
zien,  des  te  meer  ging  hij  in  ,,conscience''  den  grondslag 
van  het  menschelijk  wezen  zien.  Het  zelfbewustzijn 
zetelde  niet  zoozeer  nog  in  de  rede  als  in  dit  verband 
van  rede  met  den  wil,  in  conscience.  ^,Conscience  is 
a  spiritual  sense  or  testifying  state  of  coincidence  or  dis- 
cordance  of  free  will  with  reason.  Reason  appUed  to  the 
motives  of  cunduct  and  combined  with  the  sense  of  our 
moral  responsability,  is  conditional  cause  of  conscience."*) 
En«  het  is  „the  law  of  conscience  which  as  indwelling 
word  commands  us  to  give  reality  to  the  ideas  of  reason, 
v.d.1.  the  ideas  of  soul,  freewill,  immortality.  God." 

^Conscience  is  the  Qsbg  oiKstog,  in  the  same  relation  to 


1)  T.  T.  404—7.  2)  Aids  196.  3)  Fr.  204-213.  *)Fr.  67. 
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God's  foresight  of  consequences  as  a  timepiece  to  the 
sun/'  ^)  d.  w.  z.  „conscience"  is  zoozeer  het  ons  inwonende 
woord  Gods,  dat  wij  ons  naar  de  uitwijzing  van  ^,con- 
science"  kunnen  richten  als  naar  God  zelf,  evenals  wij 
ons  kunnen  regelen  naar  een  stuk  tijd  in  plaats  van  naar 
de  zon,  alsof  het  de  zon  zelve  ware.  ' 

Terecht  is  echter  opgemerkt  dat  Coleridge,  al  beweegt 
hij  zich  op  de  lijn  der  ,,Conscience"-school  onder  de 
moralisten,  daarom  toch  van  Butler  zelf  aanmerkelijk 
verschilt  en  hem  ook  maar  weinig  noemt.  Coleridge's 
moraal  onderscheidde  zich  door  haar ferment  van 
Butler's  beschouwing  die  meer  de  Stoïsche  was.  Voor  Butler 
was  God  de  ziel  van  de  wereld,  voor  Coleridge  was  de 
wereld  wel  eene  manifestatie  en  een  kleed  van  God,  nïaar 
de  mensch  toch  eene  hoogere  manifestatie  van  Hem.  Deze 
hoogere,  b oven-natuurlijke  manifestatie  Gods  was  de  mensch 
door  zijn  vrijen  wil,  het  supra-natureele  moment  in  's  men- 
schen  natuur.  Zoo  vindt  Coleridge  in  de  ^,Intuitional 
school"  der  Engelsche  moralisten  meer  zijne  directe  voor- 
gangers in  de  Cambridge-Platonisten^  in  Cudworth  of  nog 
meer  in  Henry  More.  —  Dit  Platonische  element  in  Cole- 
ridge was  het  weer  wat  hem  ook  hier  in  de  ethiek  van 
Kant  ging  onderscheiden,  hoezeer  C.  het  juist  was  die 
de  „Intuitional  school"  onder  Kant's  invloed  bracht,  lang 
voor  Kant's  eigen  ethische  geschriften  in  Engeland  bekend 
werden.  ^) 

^)  Fr.  Qi  ;  vgl.  ook  T.  T.  369  waar  hij  instemming  betuigt 
met  Giordano  Bruno's  Bestia  Triomphante  in  deze  opvatting  van 
de  immanentie  van  „conscience".  ^)  cf.  H.  Sidgwick,  Outlines  of 
the  History  of  Ethics,  pag.  258 — 265. 
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Genie  en  Schoonheid, 
(zijne  Aesthetica). 

Hier  kunnen  Coleridge's  beschouwingen  over  aesthetica 
en  het  wezen  van  genie  (zonder  hetwelk  hij  met  Kant  geen 
kunst  mogelijk  -acht)  ^)  eene  plaats  vinden,  al  is  het  slechts 
voor  zooverre  zij  samenhangen  met  heel  deze  zijne  positie 
in  zake  het  wezen  en  de  vermogens  van  den  mensche- 
lijken  geest.  Heel  Coleridge's  aesthetica  en  ars  poëtica 
te  behandelen,  zou  aantrekkelijk  zijn,  maar  te  ver  van 
onzen  hoofdweg  afvoeren  in  litterarische  studiën.  Doch 
tot  voltooiing  van  Coleridge's  hoofdgedachten  omtrent 
het  zelfstandige  van  den  menschelijken  geest  moet  ook 
de  aandacht  gevestigd  worden  op  het  rationeele  element 
in  zijne  beschouwingen  over  schoonheid,  en  op  zijne 
analyse  van  genie.  Zelf  een  genie,  had  hij  in  de  intuitie 
van  het  geniale  wezen  en  in  de  wijze  van  geniale  productie 
een  der  sterkste  motieven  voor  zijne  oppositie  tegen 
empirisme  en  sensuaHsme.  Naar  mijne  meening,  en  die 
van  vele  anderen,  ^)  ontspringt  zijne  anti-empiristische 
positie  in  de  philosophie  eigenlijk  hier. 

Coleridge's  geschriften  zijn  vol  van  pogingen  om  het 
wezen  van  genie  te  definieeren.  Wij  hoorden  hem  reeds 
wijzen   op   de   verwantschap  van  het  creatieve  element 

1)    cf.  Kant,  Kr.  d.  Urtheilskraft  §  46—50. 
^)    Shawcross,  Hort. 
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in  imagination  met  genie.  Gelijk  imagination  staat 
tot  f  a  n  c  y,  zoo  staat  Qenie  tot  Talent.  Vooral  in  deze 
tegenstelling  met  het  wezen  van  Talent  gelukt  het  hem  ons 
het  onderscheidend  wezen  van  Genie  te  doen  gevoelen. 

In  onderscheiding  dan  van  talent  (dat  is :  gradüeele 
gemakkelijkheid  van  verwerven,  arrangeeren  en  toepassen 
van  den  voorraad  kennis  die  door  anderen  is  geleverd,  van 
combineeren  van  ideeën  door  associatie,  logische  verwant- 
schap ;  eene  vorm-vaardigheid,  een  levenloos  mechanisme, 
slaafsche  imitatie,  blind  copieeren  van  effecten)  is  genie  ^) 
,,a  living  power,  a  vitality  which  grows  and  evolves  itself 
from  within,  evolving  the  germs  from  within  by  the 
imaginative  power  according  to  an  idea,  working  from 
within  by  evolution  and  assimilation  according  to  a  law." 
Het  is  ,,a  free  originality,  creatively  under  laws  of  its 
own  origination.  It  shapes  as  it  developes  from  within, 
organic,  involving  the  parts  in  the  whole."  Het  is  ,,initiative, 
productive,  it  adds  to  the  existing  stock  of  knowledge 
new  views,  new  combinations."  Het  werkt  niet  op  grond 
van  waarneming.  Het  vindt  zijn  bron  in  meditatie,  zelf- 
onderzoek, inzicht  in  de  menschelijke  natuur  en  in  het  wezen 
der  natuur.  Het  is  een  werken  in  den  geest  der  natuur, 
een  doorloopen  van  den  geest  der  natuur  in  den  mensch. 
Natuur  is  de  voornaamste  geniale  kunstenaar,  alles  groei, 
alles  evolutie,  alles  yèv£(Tig,  ab  intra,  alles  organisch,  creatief, 
productief.  Een  genie  is  verwant  met  den  natuur-geest 
om  als  natuur  iets  nieuws  te  scheppen,  geen  copie,  levend 
doordringen  van  vorm  en  idee.  Genius  is  abold  andadven- 
turous  piece  of  nature."^)  En  genie  is  eene  onbewuste  ^) 

1)  cf.  Sh.  13,  67,  86,  133/4,  227  en  vv.  315,  321;  T.  ï.  61, 
81,  177,  179,  215,  231  noot  (Bio  41,  Fr.  65/6,  Aids  i)  251/2, 
337;  366.  Fr.  278,  280.  Bio  15,  Misc.  47,  300.  Anima  Poetae  49, 
179,  197,  233.    2)  vgl.  Schiller,  Ueber  Anmuth  und  Würde. 

')  Het  verdient  bijzondere  attentie  hoeveel  aandacht  C.  reeds 
aan   ^^the  unconscious"  wijdde,  cf.  Anima  Poetae  31,  249—257. 
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'activiteit,  neen,  dat  is  het  genie  in  den  mensch  van  genie. 
Genie  is  iets  ,,superhuman,  metaphysical,  though  actualised 
bij  incidental  or  accidental  circumstances."  Genie  heeft 
talent  tot  zijn  complement  evenals  ,,imagination"  ,,fancy;" 
het  heeft  waarneming  en  v^ereldkennis  tot  zijne  drapeering. 
Het  is  ,,the  knowing  of  m  a  n  united  vi^ith  the  knovi^ledge  of 
men,"  tezamen  met  het  vermogen  leven  en  individualiteit 
aan  beide  te  verleenen,  evenals  in  ethicis  ,,morality" 
,,prudence"  moet  gebruiken,  en  in  philosophicis  ,,reason" 
^jUnderstanding"  moet  nemen  tot  wachter.  Genie  is  ook 
verwant  aan  ,,morality''  en  „reason\  gelijk  talent  aan  „pru- 
dence"  en  ^^understanding".  Evenals  het  zedelijke  heeft 
genie  „the  ends  in  the  means".  En  genialiteit  mag  samen- 
gaan met  wildheid,  luiheid,  dwaasheid,  misdaad  zelfs,  maar 
niet  met  ondeugd  of  zelfzucht.  Een  groot  dichter  moet 
zijn  een  goéd  man,  hoewel  geen  goedig  man.  Daar  genie 
te  maken  heeft  met  wet,  idee,  vorm,  is  het  verwant 
met  „reason"  en  is  zoomin  als  „reason"  erfelijk  (talent, 
dat  in  „understanding"  ligt,  is  dat  meestal  wel).  Is  genie 
geen  krankzinnigheid?  Coleridge  overweegt  ook  deze 
vraag,  en  antwoordt:  „genius  implies  an  unusual  intensity 
of  the  modifying  power,  which  d  e  ta  c  h  e  d  f rom  the  discri- 
minative  and  reproductive  power  brings  it  near  madness*'. 
Maar  in  zichzelf  is  genie  de  hoogste  intensiteit  en  de 
hoogste  activiteit  van  den  menschelijken  geest,  en  eene 
activiteit  waaruit  op  het  duidelijkst  de  zelfstandigheid,  ori- 
ginaliteit, creativiteit  van  den  menschelijken  geest  blijkt,  ten 
spijt  van  alle  empirisme,  sensualisme  en  materialisme. 

Met  deze  intuitie  van  het  wezen  van  genie  hangt  samen 
Cs  Aestketica^).  Evenals  genie  verwant  is  met  ,,reason", 
zoo  zetelt  voor  C.  ook  het  schoonheids-oordeel  in  onze 
hoogere  ideeële  natuur,  vindt  het  niet  zijn  oorsprong 

^)  cf.  Misc.  14,  20,  26,  29/30,  36/8,  Sh.  123,  131/2,  190/1,  204, 
397,  400,  458/9. 
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louter  in  de  zinnen ;  of  juister :  het  is  inzicht  in  de 
forma  formans,  de  wet  in  het  schoone  object,  door  de 
daaraan  in  onzen  geest  correlate  idee.  Schoonheid  is 
veelheid  in  eenheid,  harmonie;  bestaat  in  compositie. 
De  ,,sense  of  beauty"  is  eene  onmiddellijke  intuïtie,  van 
de  betrekkingen  van  de  deelen  onder  elkander  en  van 
alle  tot  het  geheel,  opwekkende  een  direct  en  absoluut 
welbehagen  zonder  inmenging  van  belang,  hetzij  zinnelijk 
of  verstandelijk.  Het  is  onderscheiden  van  het  ^^aange- 
name'' ter  eener  zijde,  en  van  het  ^^goede'*  ter  anderer  zijde. 

Het  ^^aangename'*  is  een  onbewust  deel  van  het 
schoone^  een  symbool  van  de  idee  van  het  schoone, 
een  samenstellend  deel  van  het  schoone,  overeenstemmend 
met  onze  zinnen  krachtens  de  gepraestabileerde  harmonie 
tusschen  de  natuur  en  den  menschelijken  geest.  Het 
aangename  is  altijd  een  voorwerp  van  begeerte,  werkt 
op  den  wil.  Maar  de  schoonheidszin  blijft  bevredigd  in 
louter  contemplatie  of  intuitie. 

Zoo  is  het  schoone  ook  ter  anderer  zijde  onderscheiden 
van  het  goede^  hetwelk  eveneens  inwerkt  op  den  wil  en 
het  verlangen  heeft  dat  zijn  beeld  of  idee  moge  bestaan. 
Het  schoone  verraadt,  evenals  het  goede,  zijn  ver- 
wantschap met  onze  ideëele,  permanente  natuur,  met 
,,reason",  daarin  dat  het  verwacht  algemeen  erkend  te  worden. 
Er  is  wel  onderscheid  in  oordeel  over  schoonheid, 
maar  dat  gaat  op  en  neer  met  de  onwikkeling  van 
's  menschen  geest.  Het  aesthetisch  oordeel  (evenals  het 
ethische)  is  afhankelijk  van  den  graad  tot  welke  de 
menschelijke  vermogens  van  geest  zijn  ontwikkeld, 
is  afhankelijk  van  locale  en  tijdelijke  omstandigheden. 
De  definitie  dat  het  schoonheids-oordeel  universeel  is, 
moet  dus  aangevuld  worden:  universeel  in  een  gegeven 
staat  van  intellectueele  en  moreele  cultuur.  Maar  dan  ook 
universeel,   want  wij   voelen  een  innerlijk  recht  te  ver- 
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wachten  dat  anderen  hetzelfde  schoon  vinden  als  wij . . . 
een  recht  om  te  verwachten^  niet  om  te  eiscken:  dit 
onderscheidt  het  wezen  van  het  goede  weer  van 
het  schoone,  hoewel  beide  behooren  tot  de  blijvende, 
innerlijke,  ingeschapen  ideeën  van  onzen  geest. 

,,The  sense  of  beauty"  ontstaat  uit  de  waargenomen 
harmonie  van  een  object  (beeld  of  klank)  met  de  inge- 
schapen en  constitueerende  regels  van  het  schoonheids- 
oordeel en  de  verbeeldingskracht.  Gelijk  Hcht  voor 
het  oog,  zoo  is  schoonheid  voor  den  geest,  die  niet 
anders  dan  welbehagen  kan  hebben  in  hetgeen  wordt 
waargenomen  als  ,,praeconfigured  to  its  living  faculties." 
Ook  Cs  Aesthetica  berust  op  zijne  idee  van  eene  ge- 
praestabileerde  harmonie  tusschen  natuur  en  geest,  op 
de  eenheid  tusschen  zijn  en  denken.  ,,The  effulgence  of 
the  whole  coincides  with,  and  seems  to  represent  the 
effluence  of  the  light  from  my  own  mind  in  intuition  of  it." 

Het  intermediaire  nu  tusschen  het  ideëele  (actieve)  in 
,,the  sense  of  beauty"  en  het  passieve,  „the  agreeable 
of  senses",  is  Taste:  ideëele  perceptie  versmolten  met 
onze  sensibiliteit,  welbehagen  of  afkeer  onmiddellijk  ver- 
bonden met  (hoogere)  intellectueele  perceptie.  Taste" 
wordt  verkregen  door  ervaring  en  moet  aan  genie  worden 
toegevoegd.  Een  jong  genie,  dat  reeds  volkomen  smaak 
had,  zou  een  onding  wezen.  Maar  een  genie  in  volko- 
menheid moet  ten  slotte  met  genie  verbinden  volmaakten 
smaak,  ,Judgment."  Shakespeare  wederom,  in  zijne  voor- 
naamste stukken,  is  een  voorbeeld  even  bewonderens- 
waardig om  zijn  genie  als  om  zijn  ,,judgment,  taste." 

In  eene  annotatie  ^)  bij  ,, Kants  Introduction  to  Logic, 
transl.  by  Th.  K.  Abbott"  vat  Coleridge  het  bijzondere 
van  zijne  Aesthetica  (blik  voor  het  blijvende  in  de  schoon- 


)  Uitgegeven  1885. 
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heidsidee,  bij  versmelting  met  het  zinnelijke,  het  aange- 
name) samen  in  deze  definitie :  ,,the  principles  (as  it  were, 
the  supporting  skeleton)  of  beauty  rest  on  a-priori  laws 
no  less  than  logic.  The  kind  is  constituted  by  laws  in- 
herent in  tke  reason;  it  is  the  degree,  that  which  enriches 
the  f O r m a  1  i s  into  the  formosum,  that  calls  in  the  aid 
of  the  senses.  And  even  this,  the  sensuous  and  sensual 
ingrediënt,  must  be  an  analogue  to  the  former.  It  is  not 
every  agreeable  that  can  form  a  component  part  of 
beauty." 

De  verwantschap  van  Coleridge's  aesthetica  met  die 
van  Kant  behoeft  v^^el  niet  nader  aangetoond  te  Moorden. 
Evenals  Kant  rekent  hij  de  schoonheidsidee  tot  de  alge- 
meene  en  noodzakelijke,  apriorische  en  permanente 
elementen  van  's  menschen  geest.  Doch  ook  hier  onder- 
scheidt hij  zich  van  Kant  door  met  deze  hare  subjecti- 
viteit objectiviteit  te  verbinden.  Van  schoonheid  is  er 
sprake  bij  harmonie  van  de  schoonheid  in  de  objectieve 
werkelijkheid  met  de  schoonheidsidee  in  den  geest,  krachtens 
de  van  God  gepraestabileerde  harmonie  van  natuur  en 
geest. 

Zoo  laat  Coleridge  ook  aan  het  zinnelijk  element, 
aan  het  aangename  in  de  kunst  meer  recht  wedervaren 
dan  Kant.  Het  zinnelijke  staat  hem  niet  zoo  tegenover 
het  idealistische  element,  het  zinnelijke  is  hem  mede 
openbaring  van  het  geestelijke,  symbool  van  het  ideëele. 
Het  is  wederom  dezelfde  correctie  die  Schiller  in  zijne 
,,Briefe  über  aesthetische  Erziehung"  aanbracht  aan 
Kant's  beschouwingen,  bij  overeenstemming  met  Kant 
in  hoofdzaak.  Het  is  de  correctie,  geboden  door  beider 
kunstenaars-individualiteit  die  den  philosoof  niet 
volgen  kan  in  zijn  dualisme  tusschen  geest  en  zinnen,  in  zijn 
eenzijdig  rationalisme  en  ,, horror  of  the  senses,"  en  die 
Schiller  zoo   goed  als   Coleridge  onweerstaanbaar  van 

15 


226 


Kant  voortdreef  naar  Schelling/)  wiens  identiteits-philo- 
sophie  met  hare  ,,Durchgeistigung"  der  natuur  zooveel 
beter  al  de  werkelijkheid  omvat  waarvan  de  geniale, 
productieve  geest  bewustheid  heeft.  — 

Ingevolge  van  deze  aesthetica  nam  Coleridge  dan  ten 
opzichte  van  de  uitéenloopende  richtingen  in  de  kunst 
het  standpunt  in  (dat  wel  het  juiste  is  en  slechts  tot 
schade  van  de  kunst  verlaten  wordt):  ware  kunst  is 
noch  afbeelden  alleen  van  de  werkelijkheid  zooals  het 
realisme  in  de  kunst  wil;  maar  ook  niet  opleggen  van 
de  idee  aan  de  werkelijkheid,  zooals  een  eenzijdig  idea- 
lisme wil  dat  daardoor  aan  de  werkelijkheid  geweld 
doet  en  onwezenlijk  wordt.  Ware  kunst  is  het  ontlokken 
van  het  ideëele  dat  onbewust  in  natuur  en  werkelijk- 
heid aanwezig  is. 

^)  Kuno  Fischer,  Gesch.  d.  Neueren  Philosophie  Aufl.  Bd. 
III,  pag.  720. 


HOOFDSTUK  VUL 


„Nature  and  Spirit", 
(zijne  wilsbeschouwing). 

In  de  ,,Friend"  (pag.  67)  geeft  Coleridge  nog  eens 
eene  analyse  van  het  menschelijk  wezen,  die  als  inleiding 
moge  dienen  in  de  intuitie  waaraan  C.  even  groote,  zoo 
niet  grootere  waarde  hechtte  als  aan  die  in  het  wezen 
van  de  rede,  de  intuitie  in  het  wezen  van  den  wil  {of  spirit)^ 
in  de  vrijheid  van  den  wil^  het  boven-natuurlijke  element 
in  den  mensch  en  het  kenmerk  van  zijne  persoonlijkheid, 
,,God  schiep  den  mensch  naar  zijn  beeld,  tot  een  beeld 
van  Zijne  eeuwigheid  schiep  hij  den  mensch.  En  waarin 
kan  bij  een  eindig  wezen  het  beeld  van  eeuwigheid  en 
bij-zich-zelf-bestaan  anders  bestaan  dan  in  onsterfelijkheid 
en  zedelijke  zelfbepaling?  God  gaf  ons  bij  „sensation, 
perception,  practical  judgment  concerning  the  notices 
of  perception  (understanding)  Reason^  and  with  reason 
reflective  selfconsciousness,  principles  (distinguished  from 
the  maxims  and  generalisations  of  outward  experiene 
by  their  absolute  and  essential  universality  and  necessity), 
and  above  all,  by  superadding  to  reason  the  mysterious 
faculty  of  free  will  and  consequent  personal  amenability, 
conscience,  the  law  of  conscience  which  as  indwelling 
word  commands  us  to  give  reality  to  the  ideas  of  reason, 
V.  d.  1.  the  ideas  of  soul,  immortality.  God". 

Deze  superadditie  van  ,,free  will"  bij  ,, reason"  consti- 
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tüeert  's  menschen  persoonlijkheid^  hetgeen  den  mensch 
tot  mensch  maakt,  hetgeen  hem  onderscheidt  van  alle 
andere  natuur-objecten.  Deze  onderscheiding  van  persoon 
en  ding  acht  Coleridge  van  groote  beteekenis,  noemt 
hij  herhaaldehjk  eene  heiUge.  ^)  Hij  doet  haar  het  Hefst 
gevoelen  door  deze  definitie :  een  ding  mag  gebezigd 
worden  als  middel  tot  een  doel ;  een  persoon  moet 
altijd  in  het  doel  besloten  zijn,  deel  uitmaken  van  de 
causa  finalis.'*^)  Schending  van  deze  sacro-sancte  onder- 
scheiding van  persoon  en  ding  acht  hij  de  bron  van 
veel  ellende  en  verwarring  op  allerlei  gebied.  Inzicht  in 
dit  wezen  van  persoonlijkheid  is  een  der  hoeksteenen 
van  Coleridge's  wereldbeschouwing.  Zijn  bestrijding  van 
alle  Pantheïsme  vindt  hierin  zijn  grond,  zijn  geheele 
Theisme  rust  hierop.  Dit  inzicht  rijst  op  uit  zijn  waarlijk 
geniale  intuïtie  in  het  wezen  van  ^^wilV' of  „spirif^  in  contra- 
distinctie van  jjUature'. 

,j  WilV'  of  „spirit.'^  Die  beide  woorden  kunnen  wij  inder- 
daad in  het  vervolg  promiscue  gebruiken.  De  wil  was, 
voör  Coleridge,  krachtens  zijn  eigenaardig  wezen  eerst  het 
waarlijk  geestelijke  in  den  mensch.  ^,If  there  be  aught 
spiritual  in  man,  the  will  must  be  so.  If  there  be  a  will, 
there  must  be  a  spirituahty  in  man."  ^)  James  Marsh  in 
zijn  inleiding  op  de  ^^Aids  to  Reflection,"  ook  Coleridge's 
hoofdverdienste  ziende  in  deze  intuïtie  van  het  wezen 
van  den  wil,  in  deze  handhaving  van  ^,free  will"  tegen- 
over die  wijsbegeerte  die  ook  onze  ^,moral  nature"  wil 
plaatsen  onder  de  wet  van  oorzaak  en  gevolg,  ,,the  law 
of  nature/'  schetst  Coleridge's  gedachtengang  over  het 
wezen  van  den  wil  aldus  :  ,,Bij  dieren  is  ,,the  power  of 
choice"  een  deel  van  hun  natuur,  de  wet  van  hun  be- 
staan, instrument  tot  bereiking  van  de  doeleinden  van 
hun  bestaan,  maar  niet  in  staat  om  zich  boven  hunne 
1)  Fr.  109  en  vv.    ^)  T.  T.  14Ó.    ^)  Aids  88. 
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natuur  te  verheffen  of  om  hun  impulsies  te  controleeren 
en  zich  zelf  te  bepalen  in  verband  met  eene  zuiver  ideëele 
wet  die  onderscheiden  is  van  hunne  natuur.  Dieren  hande- 
len in  overeenstemming  met  de  wet  van  oorzaak  en  gevolg, 
die  hunne  bijzondere  natuur  constitueert,  en  zij  kunnen 
niet  anders  handelen.  Daarom  zijn  dieren  niet  verant- 
woordelijk. 

Kenmerk  van  den  mensch  is  echter  zijn  besef  van 
zedelijke  verantwoordelijkheid.  Indien  nu  het  zedelijke 
bij  den  mensch  niets  anders  ware  dan  ^,moral  causes'* 
gevoegd  bij  ,,natural  causes,"  dan  ware  er  nog  geen 
sprake  van  verantwoordelijkheid  of  geweten.  „Conscience," 
besef  van  verantwoordelijkheid  vindt  zijn  toereikenden 
grond  alleen  in  ,,free  will,"  in  een  zich  zelf-bepalend 
vermogen.  Zulk  vermogen  moge  zijn  boven  ,,understan- 
ding"  dat  alles  slechts  onder  de  wet  van  oorzaak  en 
gevolg  begrijpt,  het  is  daarom  nog  niet  „contradictory 
to  reason." 

Determinisme  is  daarom  zoo  aanlokkelijk  omdat  het 
het  leven  begrijpelijk  maakt,  onder  de  ,,understanding" 
brengt ;  maar  daarom  is  het  nog  niet  waar.  Het  reikt 
niet  tot  de  diepste  werkelijkheid  in  den  mensch,  wiens 
conscience  hem  beveelt  te  gelooven  in  vrijheid  (zelf- 
bepaling) aangezien  het  de  grondidee  is  van  zijne  zedelijke 
verantwoordelijkheid.  Ook  kunnen  wij  langs  geen  anderen 
weg  Gods  wegen  met  den  mensch  verstaan. 

Onder  voorlichting  van  deze  aanduiding  van  Marsh  zal 
het  argument  van  Coleridge  zelf  over  deze  dingen  nu  wel 
verstaan  worden,  die  het  aldus  teekent, ^)  op  de  hem  eigen 
wijze  het  natuurlijke  en  het  geestelijke,  het  objectief  reëele 
en  het  subjectief  reëele  in  één  schouwende :  ,,de  laagste 
klassen  levende  wezens  hebben  noch  hersenen  noch 
zenuwen.  Zij  handelen  op  instigatie  van  uitwendige  oorzaken 

1)  Aids  58. 
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(zon,  lucht).  Wanneer  het  leven  hooger  klimt,  verschijnen 
zenuwen,  maar  nog  als  geleiders  van  uitwendige  invloeden  ; 
ganglia  treden  op,  die  het  nog  ontbrekende  centrum 
nabootsen.  Dan  worden  de  beloften  en  teekenen  van 
ware  individualiteit  ontsloten  :  zenuw  en  hersenen  ;  het 
spontane  rijst  op  tot  het  wil-matige.  Eindelijk  zijn  de 
stoffelijke  en  dierlijke  middelen  voorbereid  voor  de  mani- 
festatie van  „Free  will/'  die  zijn  wet  heeft  in  zich  zelf 
en  zijn  motief  in  de  wet,  en  zoo  zijn  eigen  daden  ver- 
oorzaakt „originates'\  niet  alleen  zonder,  maar  zelfs  tegen 
vreemde  stimulanten  in. 

In  de  natuur  is  er  geen  sprake  van  ^^origimtion.''  ^)  In 
hetzelfde  oogenblik  dat  wij  van  een  ^^origirC'  in  de  natuur 
spreken,  verheffen  wij  ons  boven  de  natuur,  nemen  w^ij 
eene  hoven-natuurlijke  kracht  aan.  Natuur  is  de  kracht, 
onderworpen  aan  de  wet  van  continuïteit,  welke  wet  het 
menschelijk  verstand  krachtens  eene  noodzakelijkheid, 
opkomend  uit  zijn  eigen  samenstelling,  alleen  kan  begrijpen 
onder  den  vorm  van  oorzaak  en  gevolg.  De  oorsprong 
van  natuur  zelf  verliest  zich  in  het  boven-natuurlijke.  Waar 
geen  discontinuiteit  is,  daar  kan  geen  ,,origination"  zijn. 
Ontmoeten  wij  daarvan  iets  in  de  natuur,  dan  is  dat  een 
schaduw  dien  wij  zelf  geworpen  hebben,  een  reflex  van 
onzen  eigenen  ,,will  or  spirit."  ^^Will^  spirif'  is  tegen- 
overgesteld aan  natuur,  uitgeheven  boven  natuur  ;  zich 
zelf  bepalend,  „a  power  of  originating  an  act  or  state." 
Wat  wil  is,  weten  wij  door  te  handelen.  En  dit  zegt 
ons  dat  wil,  d.  i.  dat  wat  onze  handelingen  iets  anders 
doet  zijn  dan  mechanische  daden,  een  beginsel  van 
vrijheid  moet  zijn.  Maar  kan  het  dan  niet  eene  illusie  zijn, 
dat  gevoel  dat  wij  ,,by  willing  are  heginning  dictï'  Dan 
zou  ons  menschelijk  wezen,  dat  wat  ons  persoonlijkheid 


1)  Aids  175. 
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geeft  in  onderscheid  van  ding,  dat  waarop  ons  heele 
menschelijk  wezen  is  gebouwd,  berusten  op  een  leugen." 

Coleridge  ziet  de  bezwaren  scherp  onder  de  oogen, 
die  er  tegen  zijne  intuitie  van  „wilsvrijheid  en  anders  geen 
wil"  oprijzen  van  de  zijde  van  het  determinisme ^  vooral 
van  dat  hetwelk  de  oorsprong  onzer  daden  terug  vervolgt 
tot  in  de  motieven  onzer  daden.  Daartegenover  plaatst 
hij  het  m.  i. ^)  juiste  inzicht:  ^^motieven  kunnen  alleen  in 
secundairen  zin  oorzaken  zij n^  ^)  nademaal  man  ma/ces 
the  motive,  not  the  motive  the  man'' ;  want  dezelfde  gedachte 
zal  een  motief  zijn  voor  den  éénen  mensch  en  geen  motief 
voor  zijn  buurman ;  een  voldoende  bewijs  dat  de  motie,ven 
zelf  gevolgen  zijn,  welker  oorzaak  (principle,  good  or  evil) 
veel  dieper  ligt.  Het  komt  er  minder  op  aan  wat  iemands 
motieven  zijn  dan  wel  wat  zijne  impulsies  zijn  die  opw^ellen 
uit  die  diepte  van  den  vrij  zich  zelf  bepalenden  wil. 
Jago  bij  Shakespeare  noemt  allerlei  motieven,  maar  die 
zijn  het  niet  die  zijne  handelingen  bepalen,  maar  zijn 
dieper  liggende  impulsies.^)  ^,Motives  imply  weakness, 
evil,  temptation.  Angelic  nature  is  reigned  by  impulses 
only.  A  due  mean  of  motive  and  impulse  is  the  only 
practical  óbject  of  our  moral  philosophy." 

De  hoofdverdienste  van  Cs  intuitie  in  de  vrijheid  van 
den  wil  zit  daarin  dat  hij  dat  wezen  van  den  wil  (be- 
staande in  vrijheid)  niet  tracht  te  beschrijven  ofte  ver- 
klaren, inziet  dat  het  in  zijn  wezen  overklaarbaar  moet 
zijn,  maar  het  doet  gevoelen  door  contradistinctie  met 
lederen  vorm  van  determinatie,  hoe  fijn  en  subtiel  ook 
(al  is  het  ook  enkel  maar  die  van  motieven)  welke  in 
strijd  is  met  ons  bewustzijn  van  persoonlijkheid  en  ver- 
antwoordelijkheid,  en  daarom  onjuist,  valsch  is.  Natuur 

^)  Vergelijk  ook  A.  M.  Fairbairn,  Philosophy  of  the  Christian 
Rel.  76,  en  mijne  studie  daarover  in  Theol.  Stud.  1903. 
2)  Bio  316/7.    3)  T.  T.  361/2.    ^)  ibidem  82. 
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noemt  hij  alles  wat  gebonden  is  aan  de  wet  van  oorzaak 
en  gevolg,  —  en  het  is  juist  het  met  ons  gevoel  van 
persoonlijkheid  en  wil  gegeven  intuitieve  gevoel  dat  zij  is 
^,not  necessitated,  not  nature."  ^,Spirit  is  what  is  not 
comprehended  in  nature,  nature  is  what  is  not  spirit. 
Nature  i.  e.  what  is  representable  in  form  of  time  and 
space,  subjected  to  the  chain  and  mechanism  of  cause 
and  effect,  the  cause  of  existence  of  which  is  to  be  sought 
for  perpetually  in  something  antecedent,  necessitated. 
S;pirit  i.  e.  what  originates  its  own  acts,  contains  itself 
the  cause  of  its  own  state,  free  will,  aught  supranatural 
(w^nt  niemand  zal  vooronderstellen  dat  het  is  ^,below 
nature"  schrijft  hij  zonder  natuurlijk  v.  Hartman  te  kunnen 
kennen).  The  view  of  the  spirit,  and  the  will  as  spiritual, 
form  the  groundwork  of  my  schemel  ^) 

In  onmiddellijken  samenhang  hiermee  staat  voor  C.  de 
andere  vraag  naar  de  verhouding  van  ^^the  TJniversal  Spririt 
to  the  finite  spirit^''  d.  w.  z.  het  probleem  van  de  verhou- 
ding van  des  menschen  wil  tot  Gods  wil  en  tot  de  werken 
van  Gods  wil,  tot  de  wereld  en  het  bestaande,  m.a.w.  het 
probleem  van  de  eenheid  tusschen  vrijheid  en  noodzakelijk- 
heid. Coleridge  begint  zijne  oplossing  met  eene  nadere 
bepaling  en  beperking  van  ^noodzakelijkheid."^) 
Hij  zondert  eerst  af  eene  logische  noodzakelijkheid  en 
2^.  eene  mathematische  (hypothetische)  noodzakelijkheid 
als  louter  formeele  noodzakelijkheden,  niet  bestaande  in 
eenig  reëel  object.  Alleen  3°.  bij  de  intuitie  en  onmiddel- 
lijke geestelijke  bewustwording  van  de  idee  van  God,  als 
den  Eenen  en  Absoluten,  als  tegelijk  grond  en  oorzaak, 
die  alleen  in  Zichzelf  bevat  den  grond  van  zijn  eigen 
natuur,  en  daarin  van  alle  natuur,  komen  wij  tot  eene 
reëele  objectieve  noodzakelijkheid.  Al  de  noodzakelijkheid 


^)  cf.  Aids  40,  42,  166.    ^)  Bio  323. 
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van  toevallige  relaties  (welke  de  bloote  ^,understanding" 
herleidt  tot  coëxistentie  en  regelmatige  successie  [c.f. 
Hume's  essay's]  in  de  objecten  waarvan  zij  gepraediceerd 
worden,  en  tot  gewoonte  en  associatie  in  den  praedi- 
ceerenden  geest)  hangt  af  van  of  liever  is  inhaerent  in 
de  idee  van  den  Alvermogenden  en  den  Absoluten  :  want 
deze  is  het  in  Wien  het  mogelijke  een  en  hetzelfde  is 
met  het  reëele  en  noodzakelijke."  En  het  is  in  God  dat 
beide,  noodzakelijkheid  en  vrijheid,  haar  verzoening  vin- 
den, omdat  zij  beiden  in  Hem  haar  grond  hebben.  ^,De 
elementen  van  noodzakelijkheid  en  vrijen  wil  zijn  verzoend 
in  de  hoogere  macht  van  de  alomtegenwoordige  Voor- 
zienigheid, die  het  geheel  preadestineert  in  zedelijke 
vrijheid  van  de  integreerende  deelen.  „In  natural  history 
Gods  freedom  is  shown  in  the  law  of  necessity.  In  moral 
history  Gods  necessity  or  providence  is  shown  in  man's 
freedom."^)  God  maakte  eene  wereld,  eene  gemeenschap 
van  personen,  voor  den  mensch  om  in  te  handelen,  e  n 
de  wetten  der  natuurlijke  wereld  zijn  Zijn  wil.  Een  eindige 
wil  nu  is  in  zijn  wezen  als  wil  vrij,  constitueert  een  wer- 
kelijk begin,  en  dit  is  's  menschen  heerlijkheid,  zijne  per- 
soonlijkheid. Al  's  menschen  sublieme  eigenschappen^  de 
onbegrensde  hoop  en  vrees  en  mogelijkheid  van  zijn 
natuur  rusten  in  deze  intuïtie  van  de  idee  van  vrijen 
wil,  ^)  —  maar  een  vrije  wil  door  coincidentie  met  den 
absoluten  wil,  die  tegelijkertijd  is  Oneindige  Macht,  ante- 
cedeerende  Eenheid  van  de  wetten  der  natuur  en  van 
die  wereld  der  personen,  d.  w.  z.  van  vrijheid  en  nood- 
zakelijkheid. En  volkomen  vrijheid  is,  de  wil  van  den 
mensch  één  met  den  wil  van  God.  ^) 

Of  nog  liever,  in  een  staat  van  rechtheid  handelt  ,,the 
infinite  will  in  the  finite  will."  De  Geest  werkt  niet  enkel 
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op  den  wil,  maar  in  den  wil,  zich  vereenigende  en  één 
wordende  met  onzen  wil  of  spirit."  Coleridge  vergelijkt^) 
deze  werking  van  Gods  wil  in  onzen  wil  met  de  werking 
van  een  magneet  op  en  in  een  ijzeren  staaf.  In  Rom. 
8:26  ziet  hij  de  diepte  van  dit  verband  gepijld:  ,,de 
geest  komt  onze  zwakheid  te  hulp;  de  geest  zelf  bidt 
voor  ons  met  onuitsprekelijke  zuchten.  En  die  de  harten 
onderzoekt,  weet  wat  de  zin  des  geestes  is,  dewijl  hij  voor 
de  heiligen  bidt  naar  hetgeen  God  behaagt."  Deze  inter- 
cessies van  den  Geest  móéten  zijn  ,,onuitspr ekelij k." 
In  alle  punten  waarvan  de  kennis  is  van  hoog  en  nood- 
zakelijk belang  voor  ons  zedelijk  en  religieus  welzijn,  moge 
men  deze  kunnen  afleiden  van  de  werkingen,  uit  de 
effecten;  haar  oorzaak  zelf  ligt  buiten  ons  bewustzijn. 
De  inwerkingen  van  den  Goddelijken  geest  móéten  die- 
per zijn  dan  ons  bewustzijn,  evenals  dat  reeds  het  geval 
is  met  de  eerste  werkingen  en  bewegingen  van  onzen 
wil:  de  laagste  diepte,  die  het  licht  van  ons  bewustzijn 
kan  bezoeken,  is  reeds  op  een  onbekenden  afstand 
van  den  grond. 

Behalve  dat  Coleridge  deze  inwerking  van  den  On- 
eindigen  wil  in  den  eindigen  wil  zoo  uitgedrukt  ziet  in 
hetgeen  spreekt  over  de  inwerking  en  inwoning  van  den 
goddelijken  Geest^  placht  hij  haar  ook  omschreven  te  zien 
in  hetgeen  spreekt  over  de  inwoning  en  inwerking  van 
het  Woord  Gods  \  en  vatte  hij  haar  zelf  meermalen  in 
het  oog  onder  het  gezichtspunt  van  Wet. 

Beschreven  onder  de  termen  van  het  Woord  Gods, 
werd  deze  beschouwing  van  de  inwerking  van  den  On- 
eindigen  wil  in  den  eindigen  wil  hem  de  brug  tot  het 
begrijpen  van  de  Incarnatie.  Bij  beschouwing  dezer  ver- 
houding onder  het  gezichtspunt  van  Wet  ontwikkelde 


^)  Aids  42  en  v.v. 


235 


Coleridge  dit  diepzinnig  argument:  ^)  „in  irrationeele 
wezens  (dieren)  is  de  wil  verborgen,  geabsorbeerd  in  de 
wet.  De  wet  is  hun  natuur.  In  een  rationeel  wezen,  in 
zijn  oorspronkelijken  staat  van  rechtheid,  is  de  onbe- 
dorven wil  identisch  met  de  wet.  Ja,  aangezien  een  wil 
die  volkomen  identisch  is  met  de  wet,  één  is  met  den 
goddelijken  wil,  mogen  wij  zeggen  dat  in  een  redelijk 
wezen  vóór  den  val  de  wil  de  wet  constitueert.  Dit 
intrinsiek  verband  tusschen  den  goddelijken  wil,  de  wet 
en  den  eindigen  wil  doet  in  den  idealen  toestand  verstaan 
de  betrekking  van  religie  tot  het  zedelijke,  —  en  in  den 
actueelen  toestand  (waarin  wij  van  deze  inwonende  zon, 
van  ,,de  volkomen  wet  der  vrijheid,"  slechts  de  eerste 
schemering  hebben  dat  onze  Verlossing  moet  bestaan 
in  eene  wederopname  van  de  wet  in  den  wil,  in  eene  restau- 
ratie van  den  wil  tot  volkomene  vrijheid." 

Zoo  groeien  uit  deze  diepere  intuïtie  in  het  wezen 
van  den  wil  bij  Coleridge  de  beide  volgenden :  in 
het  wezen  van  religie  (in  het  algemeen  beschouwd, 
afgezien  van  den  val  des  menschen,  in  den  idealen  toe- 
stand) en  2^  in  het  wezen  der  Verlossing,  in  Christus 
geschied,  in  het  wezen  der  Christelijke  Religie. 


1)  Aids  20I.    2)  Aids  58. 


HOOFDSTUK  IX. 


„Faith  and  Religion", 
(zijne  godsdienst-philosophie). 

<» 

„  Will  is  the  principle  of  religion,  the  spirit,  the  living 
and  suhstantial  faitK\  Hoewel  het  ook  Coleridge  moeilijk 
zal  blijken  religie  en  geloof  zoo  in  het  algemeen  te  be- 
schouwen,  geheel  afziende  van  hunne  verbijzondering 
als  Christelijke  reHgie  en  Christelijk  geloof,  moet  er  toch 
naar  zulk  eene  algemeene  beschouwing  eerst  getracht 
worden  om  recht  te  doen  aan  Coleridge's  inzicht  in  het 
wezen  van  geloof  en  religie  en  de  plaats  die  zij  van  nature 
innemen  in  het  geestesleven  van  den  mensch,  ook  afge- 
zien van  den  val  en  de  verlossing. 

Hoewel  religie  en  geloof  naar  Coleridge's  inzichten 
in  elkander  overgaan  en  voor  een  groot  gedeelte 
een  gelijken  inhoud  verkrijgen,  verdient  het  voorkeur 
eerst  zijn  omschrijving  van  het  wezen  van  geloof  na  te 
gaan,  daar  hij  bij  de  omschrijving  daarvan  meer  het 
psychisch  feit  in  het  oog  vat  in  verband  met  de 
andere  geesteskrachten,  in  zijne  intuïtie  in  het  wezen 
van  religie  dat  meer  in  wijder  verband  brengt  met  God 
en  het  zijnde. 

„Faith,  the  living  and  suhstantiating  faith' \  wat  is  dat 
anderSj  definieert  C,  dan  de  persoonlijke  realisatie  van  rede 
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in  vereeniging  met  den  wil?^)  ,,Faith"  is  de  gehoorzaam- 
heid van  den  individueelen  wil  aan  de  rede,  synthese  van 
den  individueelen  wil  (spirit)  en  ,,reason",  dus  tegelijk 
kracht  en  licht,  licht  dat  het  leven  is  der  menschen  (Joh. 
Ev.).  ^jUnderstanding"  moet  gebracht  worden  onder  de 
gehoorzaamheid  aan  ^^faith",  hetgeen  niet  zal  uitblijven 
als  zij  onderworpen  is  aan  „reason",  want  „spiritual 
faith"  is  de  bloesem  in  het  proces  van  vruchtzetting  van 
„reason".  ^)  ,,Faith'\  als  vooral  in  den  ,, spirit"  gegrond, 
is  boven  ,,reason".  Faith"  is  niet  tegen  de  rede.  Coleridge 
zegt  ergens  dat  ,,reason"  noodig  is  om  het  ,,substantial 
faith"  levend  te  houden  in  het  hart^).  Maar  faith",  als 
in  het  supranatureele  in  den  mensch,  in  ,, spirit  (will)" 
gegrond,  is  boven  de  rede.  Ons  geloof  moet  breeder, 
wijder  zijn  dan  onze  speculatieve  rede,  om  iets  te  kunnen 
opnemen  in  het  hart  wat  de  rede  nooit  kan  vatten  in 
het  oog.  Dit  blijkt  omgekeerd  ook  daaruit  dat  een  waar, 
levend  geloof  niet  onbestaanbaar  is  bij  een  deel  specula- 
tieve dwaling.  Geloof,  het  principium  van  spiritual  Hfe"  is 
niet  afhankelijk  van  kennis.  Elders  heet  het,  het  wezen 
van  geloof  benaderende  van  andere  zijde:  de  zielen  der 
menschen  worden  niet  genezen  door  de  hoop  of  vrees 
van  prudence,  niet  door  de  wijze  berekening  van  ,,con- 
sequences",  maar  door  gebed  en  door  aspiratie  tot  dien 
staat,  waarin  volkomen  Hefde  de  vrees  uitdrijft,  dat  is 
door  ,, faith".  ^)  Het  onderscheid  tusschen  verbetering  des 
levens  door  ,, prudence"  en  de  wedergeboorte  der  ziel 
door  geloof  is  het  onderscheid  tusschen  ,,the  whole 
soul's  state  modifying  an  action,  and  an  action  enforced 
by  modification  of  the  soul  amid  prudential  motives'*.  "*) 
Dat  is  de  psychologie  van  geloof:  het  is  ^,a  total  act 
of  the  soul,  the  whole  state  of  mind."^)  Zoo  is  geloof, 
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spiritual  faith",  eerst  de  bron  der  moraliteit.  ,,Prudence*' 
hoe  edel,  is  toch  niet  wat  geloof  geeft,  nml.  een  principe 
van  groei,  een  levenskracht,  een  zaad  Geloof  is  de 
wortel  van  goede  werken,  de  innerlijke  absolute  grond 
van  onze  handelingen^).  Zoo  is  geloof  ,,a  saving  principle, 
the  principle  of  justification\^) 

Er  mag  goeds  gewerkt  worden  zonder  geloof,  maar 
dan  komt  het  slechts  voort  uit  fragmenten  van  onze 
natuur.  Goede  werken  worden  slechts  gedaan  door  den 
totaal-actus  van  de  ziel,  het  geloof.  Dengenen  die  ge- 
hoorzaamheid willen  stellen  in  plaats  van  geloof,  voegt 
Coleridge  met  Paulus  toe :  weet,  dat  niet  gij  den  wortel 
draagt,  maar  de  wortel  u.  Op  dien  wortel,  op  dat  ge- 
heele,  absolute  principe  onzer  daden,  los  waarvan  onze 
daden  eigenlijk  noch  goed  noch  kwaad  zijn,  ziet  God. 
En  wel  ons;  dat  God  daarop  ziet  en  daarnaar  rechtvaar- 
digt: de  rechtvaardigmaking  door  het  geloof  is  eene 
rechtvaardigmaking  uit  genade.  God  zal  zoo  menigen 
vijgeboom  rechtvaardigen,  al  mist  God  vruchten,  omdat 
Hij  ziet  het  streven  van  zijn  sap  om  knop  te  zetten; 
en  menigen  boom  zal  Hij  vervloeken,  al  aten  de  menschen 
er  vruchten  van,  omdat  Hij  ziet  dat  de  vruchten  kunst- 
matig gekweekt  en  gedreven  waren  door  vrees  of  door 
zelfzuchtige  hoop,  en  niet  gegroeid  uit  de  liefde  voor 
God  of  voor  de  menschen  of  uit  de  genadewerkingen, 
op  den  stam  geënt  door  ,,religion".  — 

Wat  Coleridge  zoo  zegt  van  ,, faith",  zegt  hij  elders 
van  j,reUgion'\  Ook  religie  beschrijft  hij  als  den  wortel 
van  goede  werken,  als  een  principe  dat  de  ziel  voort- 
durend opnieuw  organiseert,  als  het  leven  in  het  leven 
der  ziel.  Zoowel  voor  geloof  als  voor  religie,  als  innerlijk 
beginsel  van  goede  werken,  gebruikt  hij  het  beeld  dat 
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het  organieke,  generatieve  van  beide  zoo  heerlijk  doet 
gevoelen :  het  beeld  van  den  oranjeboom  die  onop- 
houdelijk bloeit,  die  alv/eder  bloesems  opent  terv^ijl  de 
vruchten  van  vroegeren  bloei  nog  niet  zijn  afgev^^orpen. 

Dit  zegt  hij  natuurlijk  alleen  van  ware  religie,  van 
^^spirüual  religion^'\  die  staat  boven  ,,moral  religion"  en 
religie  der  rede,  gelijk  „the  spiritual"  staat  boven  „mora- 
lity,"  en  „morality"  boven  de  ^,theoretical  reason."  Cole- 
ridge  spreekt  eenige  malen  over  de  religie  der  rede^  over 
de  Bevi^ijzen  voor  het  bestaan  van  God.  Hij  verklaart 
zich  daaromtrent  eens  met  Kan^  dat  zij  als  bevirijzen  niet 
kunnen  gelden.  „Neem  het  bestaan  van  God  eerst  aan, 
dan  kan  de  harmonie  en  doelmatigheid  van  de  physische 
vi^ereld  schijnen  met  zulk  eene  aanname  te  correspon- 
deeren  en  haar  te  steunen.  Maar  te  ondernemen  met 
zulke  middelen  het  bestaan  van  God  eerst  te  bev^rijzen, 
dat  is  eene  cirkel-redeneering,  delusie.  Voor  een  goed 
denken  kunnen  zij  geen  bevirijs  zijn,  tenzij  aan  alle  syllo- 
gistische logica  geweld  vi^ordt  aangedaan  en  men  de 
conclusie  vooruitneemt."  ^)  Dit  zegt  hij  dus  vooral  van 
het  kosmologisch  en  teleologisch  bewijs,  van  de  theologia 
naturalis.  Voor  het  ontologisch  bewijs  en  voor  Kant's 
baseering  van  de  religie  in  het  moreele  moet  hij  meer 
hebben  gevoeld,  in  het  ontologische  van  heel  zijn  geestes- 
positie  en  bij  de  beteekenis  die  hij  aan  de  „practische" 
zijde  van  ons  wezen,  aan  wil  (spirit)  gaf.  Maar  hoe  weinig 
zijne  religie  daarom  op  een  ontologisch  bewijs  der  rede 
rustte,  en  hoe  heel  iets  anders  zijne  „spiritual  religion" 
was  dan  Kant's  religie  als  postulaat  ,,der  praktischen 
Vernunft",  komt  wel  zeer  voelbaar  uit  waar  hij  ware  religie 
plaatst  tegenover  theologia  rationalis  en  naturalis  met  deze 
woorden  :   „Reason  and  understanding"  zouden,  wanneer 
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hunne  vereeniging  in  zich  zelf  gestuit  word,  slechts  leiden 
tot  ,,natural  religion"  (God,  deugd,  onsterfelijkheid),  tot 
een  speculatief  geloof,  tot  rationalisme,  een  evenwichts- 
toestand enkel,  maar  niet  tot  die  levende  en  levenwek- 
kende interpenetratie  die  religie  geeft,  bij  welker  geboorte 
wij  ontvangen  den  geest  der  aanneming  als  kinderen, 
geboorte  tot  eene  nieuwe  geboorte,  transformatie,  trans- 
figuratie in  het  goddelijk  beeld,  welke  de  ziel  voortdurend 
op  nieuw  organiseert  en  de  innerlijke  grond  is  van  goede 
werken."  ^) 

Dit  bijzondere  wat  religie  bij  Coleridge  niet  alleen  iets 
heel  anders  doet  zijn  dan  theologia  naturalis,  maar  ook 
iets  gansch  anders  dan  ^moralische  Religion,"  en  in  zijn 
ontologisch  rationalisme  toch  een  geheel  andere  strooming 
mengt,  komt  wederom  voort  uit  zijne  bijzondere  intuitie 
in  het  wezen  van  spirit  (will)"  en  j^the  spiritual"  dat 
voor  hem  de  eigenaardige  sfeer  van  religie  is.  ;,The 
spiritual"  is  nog  boven  ^^reason  and  understanding." 
Gelijk  het  mogelijk  is  dat  de  zon  invloeden  uitstraalt  die 
wij  niet  waarnemen,  zoo  is  het  begrijpelijk  dat  de 
„spiritual  sun"  invloeden  heeft  nog  boven  „reason  and 
understanding."^)  Zoo  voelt  b.v.  ook  iemand  die  zich  door 
een  ander  getroost  voelt,  zich  niet  zoozeer  getroost  door 
de  redeneeringen  van  dien  trooster  als  door  iets  in  den 
wil,  boven  en  buiten,  zoo  niet  hooger  dan  „reason,"^) 
door  de  „sermo  interior  of  spirits."  Spiritual  religion  is 
niet  enkel  theorie,  het  is  leven  in  het  leven,  het  verheft 
kennen  tot  zijn,  het  streeft  te  worden  wat  het  vereert 
(wat  Paulus  in  II  Cor.  3:18  bedoelt  met  verheerlijkt 
worden  in  het  beeld  dat  men  vereert.) 

„Spiritual  religion"  verheft  kennen  tot  zijn. 
Ten    opzichte    van  dit  ontologisch  vraagstuk  spreekt 
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Coleridge  over  religie  en  ^,reason"  aldus :  ^)  „Reason  en 
religie  is  een  tweevoudige  toepassing  van  hetzelfde  ver- 
mogen. Religie  is  eene  beschouwing  van  het  bijzondere 
en  individueele,  maar  van  het  individueele  zooals  het  be- 
staat in  het  universeele.  „Reason*'  als  wetenschap  van 
het  al  als  geheelheid  moet  doordrongen  worden  van  dit 
vermogen  dat  de  concentratie  van  het  al  tot  het  bijzon- 
dere repraesenteert,  dat  universeele  waarheid  maakt  tot 
individueelen  plicht."  Omgekeerd  heet  het  aldus:  „ieder 
vermogen  van  den  menschelijken  geest  dankt  zijn  geheele 
werkelijkheid  en  begrijpelijkheid  aan  iets  dat  onbegrijpe- 
lijk en  grondeloos  is,  omdat  het  de  grond  is  van  alle 
begrijpen.  Wij  zien  de  eindige  dingen  in  de  substantie, 
individualiteit  in  den  Universeele  en  Oneindige.  Religie 
is  tegelijk  wetenschap  van  zijn  en  het  leven  van  alle 
weten.  Religie  verheft  kennen  tot  zijn,  en  is  een  vorm 
van  zijn,  kennen  dat  is.''^) 

Coleridge  nadert  in  deze  ontologie  zijner  religie  (God 
te  kennen  en  God  te  bezitten  krachtens  eenen  vitalen  en 
spiritueelen  actus  één  en  ondeelbaar  hetzelfde;  ^)  religie 
opheffing  van  kennis  tot  zijn,  kennen  dat  is,  een  vorm 
zijn)  de  grenzen  van  Mystiek:-  het  verzinken  van  kennen 
i  n  zijn,  van  het  individu  in  de  godheid.  Doch  overschrij- 
den doet  hij  ze  niet.  Coleridge  heeft  zeer  zeker  groote 
verwantschap  met  de  mystiek  in  dit  realisme  van  zijn 
geest,  maar  een  mysticus  is  hij  niet.  Zijn  leven  lang 
heeft  hij  zich  er  ook  tegen  verzet  om  onder  de  mystici 
gerekend  te  worden.  En  terecht.  Zoo  zeer  als  hij 
voor  den  hoogeren  zijns-toestand  waarheen  de  mensch 
zich  ontwikkelt,  mystische  vereeniging  van  God  en 
mensch  in  het  vooruitzicht  stelt,  in  den  tegenwoor- 
digen  staat  van  menschelijk  zijn  acht  hij  de  verzinking 
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van  kennen  in  zijn,  van  mensch  in  God  niet  vereenig- 
baar  met  menschelijk  leven.  Contact  met  den  Reinen 
Geest,  God  zien  acht  hij  met  Ex.  33  :  10  voor  den 
mensch  doodelijk.  In  onzen  zijns-toestand  moet  religie 
verbonden  blijven  met  het  kennen  van  de  discursieve 
en  intellectueele  vermogens.  In  den  staat  van  volmaakt- 
heid mogen  wellicht  alle  andere  vermogens  verzinken 
in  de  liefde,  of  opgelost  worden  in  onmiddellijk  schou- 
wen; maar  tot  dit  zuivere  empyreum  omhoog  gedragen 
moeten  wij  eerst  worden  op  de  vleugelen  der  cherubim 
(de  intellectueele  vermogens.)  ^)  Met  de  Platonisten  onder- 
scheidt Coleridge  drieërlei  kennisse  Gods :  eene  kennis 
van  God  Kar'êTKTTïjfjL^^v;  vanuit  deze  moeten  wij  doordrin- 
gen tot  kennis  van  God  Kocrd  vó^a-ip  (door  zuivere  rede, 
niet  vermengd  met  de  zinnen),  welke  echter  toch  nog 
onderscheidén  is  van  Gods  eigene  onvergelijkelijke  zelf- 
kennis jcxTót  TTxpoviTixv.  Voor  ons  kennen  van  God  x^tr'  kTna-rynjLyjv 
zijn  reeds  de  dingen  der  natuur  symbolen,  een  machtig 
Alphabeth  voor  geesten  in  de  kinderjaren,  een  sluier 
waardoor  Gods  realiteit  heenschemert  als  licht  door  een 
wolkenfloers  — voor  ons  kennen  xar^^yo^^ir/y  zullen  de  noties 
van  God  y.uT'  kina-Tyjiivjy  ons  als  mythologisch  en  allegorisch 
voorkomen,  wanneer  wij  in  vereeniging  met  den  Vader 
met  hem  genieten  (,,are  feasting")  in  de  waarheid  van 
waarachtig  zijn  en  in  den  zuiveren  onvermengden,  abso- 
luut eenvoudigen  en  elementairen  glans  van  heerlijkheid."  ^) 
Zulk  een  ascensus  van  kennisse  Gods  nadert  de  grenzen 
van  een  zich  neerstorten  in  den  afgrond  van  het  zijnde, 
van  God.  Maar  de  oogen  van  het  bewuste  kennen  blijven 
open  zelfs  op  dien  hoogsten  top,  zélfs  bij  een  blik  in 
,,den  zuiveren,  onvermengden,  absoluut  eenvoudigen  en 
elementairen  glans  van  heerlijkheid."  De  sprong,  met  de 

^)  Aids  7.  ^)  Misc.  311.  Hier  hebben  wij  wel  eene  directe 
ontleening  bij  C.  aan  een  Cambridge-Pl  atonist:  John  Smith. 
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oogen  van  het  kennen  gesloten,  in  den  afgrond  van  he 
v^are  en  waarachtige  zijn,  de  sprong  der  Mystiek,  wordt 
niet  gedaan.  — 

Dit  over  de  verhouding  van  religie  ten  opzichte  van 
de  théoretische  zijde  van  ons  wezen,  naar  Coleridge's 
intuitiën.  Soortgelijk  bepaalt  hij  hare  verhouding  tot  de 
praktische  zijde  van  ons  menschelijk  wezen.  Ook  hier  ziet  hij 
religie  als  culminatie  van  eenen  ascensus.  En  ook  dezen 
ascensus  ziet  hij  reeds  door  Plato  voorgeteekend.  Reeds 
bij  PlatOy  ,,this  plank  of  the  wreek  of  Paradise,  thrown  on 
our  shores,'*^)  ziet  hij  die  opstijgende  lijn  vanprudence, 
morality  tot  spiritual  religion,  van  gerechtigheid  tot 
godgelijkheid,  tot  wedergeboorte  in  het  beeld  van  God. 
Plato  begint  ook  met  het  prudentieele  of  de  gewoonte  van 
handelwijze  en  doel  voortkomende  uit  een  verlicht  eigen- 
belang ;  klimt  dan  op  tot  het  zedelijke,  tot  de  reinigende 
en  genezende  deugd  (negatief  bestaande  in  reinheid  van 
de  wereld,  positief  in  het  liefhebben  van  den  mensch 
als  zich  zelf) ;  maar  het  opperste  doel  ziet  hij  in  navol- 
ging van  de  goddelijke  natuur.  Zoo  zeide  ook  Seneca : 
bonus  vir  sine  Deo  nemo  est.  ^)  Ook  in  de  geschiedenis 
van  den  godsdienst  ziet  Coleridge  deze  opklimming  van 
morality  tot  religie  :  daar  heeft  ritueel  ceremonie-wezen 
tot  zijne  substantie  „morality  ;"  het  is  de  letter  waarvan 
„morality"  de  geest  is,  —  evenals  morality  weer  de 
cultus  exterior  is  van  het  Christendom,  welks  cultus 
interior  is  de  genade  en  de  waarheid,  geloof,  ,, spiritual 
religion."  ^)  Het  is  een  grondovertuiging  van  Coleridge, 
en  toch  wel  eene  zeer  belangrijke  intuitie  :  niet  prudence 
of  morality,  evenmin  als  understanding  of  reason  brengen 
den  mensch  het  heil,  het  leven,  maar  religie,  „spiritual 
religion"  welke  den  mensch  doet  worden  hetgeen  hij  ver- 


^)  Aids  20  noot.    ^)  Aids  97.    ^)  Aids  13. 
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eert:  religie  is  het  eenige  en  universeel  effectvolle  middel 
om  de  menschelijke  ziel  te  transformeeren  in  het  beeld 
Gods.  ^)  Het  komt  er  niet  zoo  zeer  op  aan  om  de  onwetend- 
heid der  menschen  weg  te  nemen,  als  om  den  onwetende 
religieus  te  maken.  ^)  De  negaties  van  „prudence*'  zijn  de 
omlijsting  slechts  voor  het  goddelijk  beeld,  waarin  het 
wereldsche,  menschelijke  moet  getransformeerd  worden 
door  wet,  geloof  en  religie.  Deugd  (morality)  is  in  zekeren 
zin  reeds  een  levend  geloof,  haar  wezen  hebbende  in 
levenwekkende  principes ;  maar  —  om  's  menschen  karak- 
ter, om  den  grond  van  zijne  persoonlijkheid  te  veranderen, 
is  noodig :  religie.  „Salvation  of  our  personal  being  by 
religion.*'  ^)  Door  Jezus  zelf  in  het  Evangelie  ziet  hij  zoo 
het  onderscheiden  wezen  van  religie  boven  „morality" 
erkend  in  dat  woord  tot  degenen  die  eerst  hun  vader  wil- 
den begraven  of  afscheid  nemen  van  hunne  huisgenooten  : 
„laat  de  dooden  hunne  dooden  begraven  ;  wie  de  hand 
aan  den  ploeg  slaat  en  omziet  is  niet  geschikt  voor  het 
Koninkrijk  Gods ;  volg  mij,  ga  heen  en  predik  het  Evan- 
gelie des  levens  aan  de  armen."  *)  Zelf  doet  Coleridge 
het  wezensonderscheid  van  morality  en  religie  treffend 
gevoelen,  waar  hij,  de  beide  uiterste  polen  dezer  opklim- 
mende reek^  alleen  in  het  oog  vattend,  zegt:^)  de  ge- 
dachten aan  de  hel,  schrik  voor  het  gericht  mogen  het 
eerste  ontwaken  uit  zedelijke  lethargie  geven  —  genezing, 
verlossing  wedergeboorte  komt  echter  slechts  van  den 
hemel."  En  wel  eigenlijk  slechts  in  die  openbaring  en 
verlossing  van  den  hemel  die  daar  is  gemanifesteerd  in 
de  „spiritual  religiorC'  in  volkomenheid^  de  Christelijke 
Religie,  „de  Christelijke  liefde,  beginnende  van  Gods 
liefde  door  Zijn  Zoon,  voor  ons  gekruisd,  en  strevend  die 
liefde  van  God  uit  te  drukken  door  liefde  tot  God,  — 

1)  Aids  12.    3)         6i.    s)  Fr.  59—63,  Bio  332.       Fr.  219. 
Misc.  308. 
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die  liefde  welke  is  de  harmonie,  de  eenheid  en  god- 
delijke transfiguratie  van  al  onze  vitale,  intellectueele 
en  spiritueele  krachten  en  vermogens."  ^) 

Want  hoezeer  in  Coleridge*s  intuities  omtrent  geloof 
en  religie  te  onderscheiden  is  de  plaats  die  geloof  en 
religie  in  het  algemeen,  als  psychische  feiten,  innemen  in 
het  menschelijk  geestesleven,  van  hunne  verbijzondering 
als  Christelijk  geloof  en  Christelijke  religie,  —  zoo  te 
scheiden  zijn  ze  niet,  ook  niet  bij  Coleridge  zelf.  Gelijk 
zijn  intuitie  in  het  wezen  van  Christelijk  geloof  en  Christe- 
lijke religie  licht  ontvangt  uit  zijn  inzicht  in  het  wezen 
van  geloof  en  religie  in  het  algemeen,  zoo  ontving  zijne 
beschouwing  over  geloof  en  religie  als  psychische  feiten 
licht  en  kleur  uit  zijne  ervaring  van  Christelijk  geloof  en 
Christelijke  religie,  uit  hetgeen  hij  noemde  ,,Revelation 
and  Redemption." 


^)  Blo  353. 


HOOFDSTUK  X. 


„Revelation  and  Redemption", 
(zijne  Christelijke  iieilsleer). 

Bij  beschrijving  van  den  heilsweg  volgens  Cs  beschou- 
wingen zou  men  de  hierboven  geplaatste  volgorde  van 
openbaring  en  verlossing  moeten  in  acht  nemen,  maar 
om  Cs  beschouwingen  hierover  recht  te  verstaan  en 
te  waardeeren  moeten  wij  de  volgorde  omkeeren:  zijne 
beschouwingen  over  openbaring  ontspringen  uit  zijne 
beschouwingen  over  verlossing^  of  liever  uit  zijne  ervaring 
van  verlossing  als  tegemoetkomende  aan  's  menschen 
behoefte  aan  verlossing. 

De  behoefte  dan  aan  verlossing  vindt  haar  grond  in 
jjOriginal  sin.  Original  sin  is  the  first  axioma  of  faith 
and  the  ground  of  our  Redemption".  ^)  De  mensch  moet 
verlost  worden  niet  van  de  zonden,  maar  van  de  zonde, ^) 
d.  i.  van  de  innerlijke  grondverandering,  het  innerlijk 
bederf  van  de  menschelijke  persoonlijkheid,  want  wil  (spirit) 
is  hetgeen  onze  menschelijke  persoonlijkheid  constitueert, 
en  de  wil  in  den  mensch  is  (het  is  een  algemeen  erkend 
levensfeit)  een  gevallen  wil.  Een  van  Cs  voornaamste 
bezwaren  tegen  Socinianisme  en  Unitarianisme  is  dat 
deze  dit  niet  erkennen.  ^)  Coleridge's  inzicht  in  deze 
grondwaarheid  van  het  Christelijk  geloof  is  diepzinnig 
en  zeer  diep  grijpend.  Het  hangt  samen  met  zijne  intuitie 

1)  Aids  198.    2)  X.  T.  186,  429.        T.  T.  429. 
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van  het  wezen  van  den  wil.  Zoo  is  de  zondeval  hem 
een  feit.  maar  een  mysterie^)  ,,transcendinghuman  under- 
standing",  liggend  buiten  het  erkenbare,  een  buiten- 
wereldlijk feit.  ^).  De  zondeval  is  voor  C.  voor-wereldlijk. 

In  zijne  hoofdplaats  daarover  (Aids  189)  stelt  C.  voorop 
dat  het  feit  van  een  zondeval  in  alle  ernstig  nadenkende 
volken  is  erkend.  ,,Ga  van  het  verre  Oosten  (Brahmanen) 
naar  de  mythologie  van  Klein-Azie,  naar  de  afstamme- 
lingen van  Javan  die  woonden  in  de  tenten  van  Shem 
en  die  de  Eilanden  bewoonden  (Grieken).  Hier  vinden 
wij  wederom,  en  in  den  gewonen  vorm  eener  historische 
oplossing,  hetzelfde  feit,  en  als  een  characteristicum 
van  het  menschelijk  geslacht,  geconstateerd  in  dien 
vroegsten  en  meest  eerbiedwaardigen  mythus  (of  sym- 
bolische parabel)  van  PrometheuSj  die  waarlijk  wonder- 
schoone  fabel,  waarin  in  ééne  persoon  vereenigd  zijn 
de  beide  karakters  van  geest  in  opstand"  en  van 
goddelijken  vriend  der  menschheid  {öéog  (piXuvöpccTog)^  en 
zoo  op  de  meest  treffende  wijze  vertoonende  de  gefor- 
ceerde vermenging  van  patriarchale  traditie  met  het 
incongruente  schema  van  pantheïsme.  ^)  Dit,  en  het  ermee 
verbonden  verhaal  van  lo  (een  vervolg  op  Prometheus), 
stond  alleen  in  de  Grieksche  mythologie,  waarin  anders 
zoowel  goden  als  menschen  slechts  krachten  en  producten 
der  natuur  zijn.  En  opmerkelijk  is  dat  kort  nadat  de 
verbreiding  van  het  Evangelie  het  zedelijk  leven  had 
opgewekt,  en  de  oogen  juist  van  zijne  wijste  vijanden 
had  geopend  voor  de  noodzakelijkheid  om  eenige  oplos- 
sing te  geven  van  dit  groote  probleem  van  het  zedelijke, 
de  schoone  parabel  van  Cupido  en  Psyche  werd  voort- 
gebracht als  een  mededingster  van  de  verhalen  van  den 

^)  T.  T.  404/7.  ^)  coincideerend  ook  hier  met  Kant,  zoowel 
met  diens  ideeën  over  de  vrijheid  van  den  wil,  als  over  „das 
Radikale  Böse."  Aids  90/1.  Fr.  44,  56,  59.  ^)  zie  pag.  281. 
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zondeval :  opnieuw  was  hiermee  het  feit,  van  een  zedelijk 
bederf,  tot  de  natuur  van  het  menschelijk  geslacht  be- 
hoorende,  erkend.  De  Grieksche  Mythologie  kwam 
op  en  ging  onder  met  de  verkondiging  van  ,,original  sin." 

Maar  niet  enkel  was  het  feit  erkend  van  eene  wet  in 
het  wezen  van  den  mensch,  weerstrevende  de  wet  Gods 
(en  wat  in  werkzamen  en  directen  strijd  tegen  het  goede 
is  geplaatst,  is  ipso  facto  positief  kwaad) ;  maar  het  werd 
evenzeer  erkend  als  een  mysterie,  en  een  dat  uit  den 
aard  der  zaak  dat  altijd  moet  blijven,  een  probleem 
waarvan  iedere  andere  oplossing  dan  die  eener  constateering 
van  het  feit  zelf  als  onmogelijk  kan  aangetoond  worden. 
Dat  dit  zoo  is,  daarvan  zal  het  geringste  nadenken  ieder 
overtuigen  die  zich  vooraf  ervan  doordrongen  heeft  dat 
hij  een  verantwoordelijk  wezen  is.  Het  volgt  noodzakelijk 
uit  het  postulaat  van  een  verantwoordelijken  wil.  Ontken 
dit,  en  ik  heb  geen  woord  verder  te  zeggen.  Maar  erken 
het,  en  gij  erkent  alles.  Want  dit  is  de  wezenlijke  eigen- 
schap van  een  wil,  en  vervat  in  de  idee  van  een  wil 
zelf,  dat  wat  ooit  eenen  wil  bepaalt^  deze  macht  verkrijgt 
door  eene  voorafgaande  zelfbepaling  van  den  wil.  De  wil  is 
in  laatster  instantie  zichzelf  bepalende,  of  het  is  niet 
langer  een  wil  onder  de  wet  van  volkomen  vrijheid, 
maar  natuur  onder  het  mechanisme  van  oorzaak  en 
gevolg.  En  indien  door  een  daad  waartoe  de  wil  zich 
zelf  bepaalde,  deze  zich  heeft  onderworpen  aan  de  be- 
paling door  de  natuur  (de  wet  des  vleesches  bij  Paulus), 
dan  neemt  hij  natuur  op  in  zich  zelf  en  wordt  in  zoo 
verre  zelf  natuur.  En  dit  is  een  bederf  van  den  wil,  en  eene 
bedorven  natuur.  Dit  is  ook  een  val  van  den  mensch, 
nademaal  zijn  wil  de  voorwaarde  is  van  zijne  persoonlijk- 
heid, de  grond  en  conditie  van  de  eigenschappen  die 
hem  tot  mensch  maken.  En  de  grondslag  van  persoon- 
lijkheid is  eene  geschiktheid  om  den  ^,moral  law  (law 
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of  spirit,  law  of  freedom,  Divine  will)"  te  erkennen 
als  dat  wat  uit  zich  zelf  voldoende  zou  moeten  zijn  om 
den  wil  te  determineeren  tot  eene  vrije  gehoorzaamheid  aan 
de  wet,  de  wet  daarin  werkende  krachtens  haar  eigen  vol- 
komen wetmatigheid.  Dit,  en  dit  alleen,  is  positief  goed,  goed 
in  zich  zelf  en  onafhankelijk  van  alle  betrekkingen.  Wat 
dit  als  een  positieve  kracht  in  den  wil  weerstaat,  is 
daarom  kwaad.  Maar  een  kwaad  in  den  wil  is  een  kwade 
wil,  en  daar  alle  zedelijk  kwaad  (dat  is  kwaad  dat  kwaad 
is  afgezien  van  zijn  physische  gevolgen)  is  uit  den  wil, 
moet  deze  kwade  wil  zijn  bron  hebben  in  den  wil.  En 
zoo  kunnen  wij  teruggaan  ad  infinitum. 

Wij  noemen  iemand  een  slecht  mensch,  niet  omdat 
zijn  daad  tegen  de  wet  is,  maar  omdat  zijn  daad  ons 
leidt  tot  de  gevolgtrekking  van  de  aanwezigheid  van  een 
principe  in  strijd  met  de  wet,  eenig  ,,private  maxim"  of 
bij-wet  in  den  wil,  tegenovergesteld  aan  de  algemeene 
wet  van  „right  reason  in  the  conscience,"  als  grond  van 
de  daad.  Maar  dit  kwade  beginsel  wederom  moet  gegrond 
zijn  in  eenig  ander  beginsel  dat  de  kracht  heeft  gekregen 
om  den  wil  te  bepalen  door  de  eigen  zelfbepaling  van 
den  wil.  Want  indien  dit  niet  zoo  ware,  dan  moet  het 
zijn  grond  hebben  in  eenige  natuur-noodzakelijkheid,  in 
een  instinct  of  neiging,  ons  opgelegd,  niet  verworven,  het 
werk  van  een  ander  dus,  en  niet  ons  eigen  werk.  En 
dan  kan  noch  de  daad  noch  het  beginsel  ons  toegerekend 
worden,  en  is  dus  met  betrekking  tot  de  handelende 
persoon  noch  „original"  noch  zonde. 

Onderstel  nu  dat  de  gronden  waarop  het  feit  van  een 
kwaad,  inhaerent  in  den  wil,  wordt  erkend  in  een  mensch, 
gelden  van  alle  menschen  ;  zoodat  het  feit  in  het  individu 
aangenomen  is,  niet  omdat  deze  die  of  die  daad  heeft 
gedaan,  of  omdat  hij  deze  of  die  man  is,  maar  omdat 
hij  een  mensch  is.  Onderstel  dat  het  onmogelijk  is  het 
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kwaad  terug  te  brengen  tot  eenigen  tijd,  waarop  het 
moge  zijn  begonnen,  of  eenig  tijdperk  waarin  het  niet 
bestond.  Onderstel,  om  kort  te  gaan,  dat  het  subject  in 
geenerlei  betrekking  tot  tijd  staat,  niet  kan  beschouwd 
worden  als  in  den  tijd  nog  buiten  den  tijd,  maar  dat 
alle  betrekkingen  van  tijd  even  vreemd  en  heterogeen 
in  deze  quaestie  zijn  als  de  betrekkingen  van  ruimte 
dat  zijn  aan  affecten  of  zedelijke  gevoelens.  Onderstel 
dit,  en  dan  hebt  gij  de  leer  der  H.  Schrift  van  den 
Zondeval  of  liever  van  het  feit,  erkend  in  alle  eeuwen, 
en  erkend,  hoewel  niet  zijn  oorsprong  vindend,  in  de 
Christelijke  Litteratuur." 

De  leer  van  den  zondeval  gaat  alle  menschen  aan, 
maar  den  Christen  in  het  bijzonder  door  \i^.'diX  samenhang 
met  de  leer  der  Verlossing^  en  van  de  godheid  en  god- 
menschheid  van  den  Verlosser  als  corollarium  of  nood- 
zakelijke afleiding  uit  beide  mysteries.^)  Coleridge  wenschte 
dat  hij  meer  ruimte  had  om  in  te  gaan  op  het  gewichtig 
onderwerp  van  ,,a  spiritual  fall  or  apostacy  a n  t  e c  e  de  n  t 
to  the  formation  of  man",  een  geloof  welks  schriftuurlijke 
gronden  weinige  zijn  en  van  twijfelachtige  interpretatie, 
maar  dat  in  de  Christelijke  Kerk  haast  algemeen  is  ge- 
vonden Maar  hij  meent  dat  het  genoeg  is  om  te  doen 
zien  in  hoeverre  het  leerstuk  van  den  zondeval  bindend 
is  voor  het  geloof.  Indien  erkend  is  dat  dit  leerstuk  is 
grond  en  oorzaak  van  het  Christendom,  wil  C.  overgaan 
tot  Christendom  zelf,  als  het  gebouw,  op  dezen  grond 
opgetrokken ;  tot  het  groote  grondleggende  geloofsartikel 
van  het  geloof  in  Christus,  als  het  geneesmiddel  tegen 
de  kwaal,  ^^the  Doctrine  of  Redemption\ 

Coleridge's  hoofdgedachte  over  ^^Christianity''  is^  dat  het 
geen  theorie  maar  levensmacht ^  levensproces,  geneeskracht  is, 
tegemoet  komende  aan  onze  ellende,  welke  ook  niet  is 
^)  Aids  195.    ^)  cf  T.  T.  404—7,  Aids  103,  195. 
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gemis  aan  kennis,  maar  wilsbederf,  ziekte  van  wil  en 
persoonlijkheid.  ^)  Christendom  knoopt  aan  aan  deze  alge- 
meen erkende  feiten  : 

„ik  ben  ziek  en  heb  een  geneesmeester  noodig, 
ik  ben  in  geestelijke  slavernij  en  heb  loskooping 
noodig, 

ik  moet  schuld  betalen  en  heb  een  verlosser  noodig, 
ik  moet  één  verorden  met  God  en  heb  noodig  een  per- 
soonlijk ^, spiritual"  principe  dat  mijn  wil  concentrisch 
maakt  met  de  heilige  kracht,  die  constitutieve  wil  en 
hoogste  rede  is:  Jezus  Christus  is  dit  alles,  en  het 
Christendom  is  ,,Redemption  of  Personal  Being".  De 
vraag:  bewijs  dit,  beantwoordt  hij  met:  beproef  het. 
Ervaring  is  de  grondslag  van  zijne  Christelijke  heils-  en 
geloofsleer. 

Jezus  Christus  wordt  door  C.  voornamelijk  beschouwd 
vanuit  het  gezichtspunt  van  I  Cor.  15:45:  ,,de  laatste 
Adam  is  een  levendmakende  geest,  %vsx)^(x,  (uoToioOvy  ,,a 
quickening  spirit''  ^)  in  den  zin  van  persoon-vormend 
beginsel  dien  C.  allerwegen  aan  spirit"  hecht.  Christus 
is  hem  in  de  voornaamste  plaats  niet  een  „teacher  but 
a  doer,"  behalve  regel  ook  kracht;  zijne  heilswerkzaam- 
heid bestaat  niet  in  het  brengen  van  eene  nieuwe 
„morality",  maar  in  het  inplanten  van,, spirit,  life".  Hij  is 
„licht",  maar  werkzaam  licht,  als  dat  der  zon  dat  evenzeer 
veroorzaakt  wat  het  toont,  als  toont  wat  het  veroorzaakt. 
Heel  Christus''  Leven  en  werk  staat  voor  C.  onder  de 
jySpirif' 'gedachte :  wonderbare  geboorte,  kruisiging,  opstan- 
ding, hemelvaart  zijn  symbolen  van  deze  „spiritual  redemp- 
tion",  (patvófjLsmTccv  i/ovfjiévup.  Christus  sterft  ,,by  violence  and 
voluntary,  by  internal  willingness,  spiritual  will,  the  will  of 
the  spirit".  En  door  en  in  denzelfden  „spirit  (not  individual 
soulj"  is  hij  ook  opgewekt,  opgestaan  uit  de  dooden.  ^) 

1)  Aids  131,  Blo  336.  2)Aids2i7, 272, 202/3, T.T.419.  ^)Aids202-4. 
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De  toeeigening  van  deze  „spirit"-macht  van  den  Chris- 
tus geschiedt  door  ^^Repentance  and  Faüh*\  berouv^^  dat  zelf 
reeds  een  deel  is  van  geloof,  die  werking  van  „spirit" 
in  ons.  In  Christus  gelooven  maakt  berouw  tot  iets  anders 
dan  het  bij  de  Socinianen  is,  tot  werkelijke  ixbtAvoio^, 
transmutation.  ^)  „In  Christus  gelooven"  doet  volgen  ge- 
hoorzaamheid aan  zijne  geboden,  met  die  zedelijke  nood- 
zakelijkheid welke  de  hoogste  vorm  van  vrijheid  is 
Heb  Christus  lief,  en  de  kracht  Gods  wordt  onzer,  de 
leegheid  onzer  ziel  wordt  gevuld  ^)  met  Christus.  „Faith" 
is  voor  C.  een  assimüeerend  vermogen  eene  assimilatie 
van  het  leven,  „the  spirit"  van  Christus,  een  deelhebben 
aan  Christus'  geestelijk  lichaam.  Alles  in  deze  verhouding 
vat  C.  op  met  ^^mystisch  realisme".  Realistisch  is  hem 
de  verhouding  van  het  „in  Christus  begraven  zijn":^)  in 
die  mysterieuse  diepte  groeit  men  op  tot  de  ,,spirit" 
van  een  volkomen  man.  Evenzoo  het  ,, geloof  in  Jezus' 
naam" :  ^)  naam  is  hem  hier  als  eene  Platonische  idee, 
poCfjisvoj/^  „intrinsic  cause".  Zeer  komt  zijn  mystisch  realis- 
tische beschouwing  van  geloof  als  „assimilative  power" 
uit  in  zijne  Awndmaals-gedachten,  Die  zijn  aangeknoopt 
bij  Joh.  6,  opgevat  niet  allegorisch  of  ethisch  maar 
mystisch,  „spiritual".  Niet  een  gedenken  alleen  van 
Christus'  dood,  ook  niet  enkel  eene  zielsverheffing  tot 
den  verhoogden  Heiland,  maar  een  eten  en  drinken  van 
zijn  lichaam  en  bloed ;  doch  niet,  zooals  Luther  wil,  van 
het  menschelijk  lichaam  van  Christus  gekruisigd,  maar 
van  het  Cara  Noumenon,  symbolisch  lichaam,  de  rots 
die  de  Israëlieten  volgde  (I  Cor.  10:4).  Coleridge  weet 
zich  in  deze  opvatting  eens  met  Johannes  (wiens  Evangelie 
hem  de  beste  voorbereiding  is  voor  eene  Avondmaals- 


1)  Aids  86.  3)  Aids  204.  ^)  T.  T.  243.  Aids  172,  178, 
217,  247,  258,  297,353.    5)  T.T.  179.   6)  Misc.  253,309  Aids  115. 
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viering),  met  Paulus,  Clemens,  Wiclef,  Bucer,  Petrus 
Martyr,  Cranmer.  De  afdwaling  tot  transsubstantiatie- 
gedachten ziet  hij  begonnen  bij  Hermas,  Irenaeus,  en 
nog  bij  Luther  behouden.  Dit  eten  en  drinken  nu  van 
het  geestelijk  lichaam  van  Christus  vormt  in  hem  een 
„spiritual  body  by  the  assimilative  power  of  faith,'*  het 
kleed  der  gerechtigheid  waarin  wij  zullen  aanzitten  aan 
het  eeuwig  bruilofsmaaU) 

Het  ef  f e  ct  nu  in  het  algemeen  van  deze  assimilatie  van 
Christus  door  geloof  is  voor  C.  régeneratïon  het  ont- 
vangen van  een  levend  en  geestelijk  principe,  een  „spi- 
ritual seed",  kiemkrachtig  beginsel  van  hooger  en  blijvend 
leven ;  het  is  verlossing  van  geestelijken  dood,  assimilatie 
van  het  levens-principe,  van  Hem  die  het  leven  is ;  eerst 
van  vleesch  geboren  in  de  wereld,  nu  wedergeboren  in 
„the  spirit  of  Christ",  in  gemeenschap  met  wien  wij  deel 
krijgen  aan  zijn  leven,  „spiritual  life'*,  niet  begrensd  door 
Hchaam  of  omstandigheden,  leven  dat  het  natuurlijk  leven 
overleeft.  Die  gemeenschap  vormt  in  ons  ook  ^spiritual 
body\  het  innerlijk  wezen,  thans  grond  van  zichtbaarheid, 
straks  hetgeen  overblijft  nadat  de  dood  de  veelheid  van 
ons  uitwendig  lichaam  heeft  weg  gedaan.  En  in  die  ge- 
meenschap zullen  wij  met  Christus  opstaan  Zijne  opstan- 
ding door  den  geest  is  werkende  oorzaak  van  onze 
opstanding ;  wij  zullen  opstaan  in  de  gemeenschap  van  zijn 
opstanding,  niet  enkel  door  zijn  macht,  maar  door  zijn  leven 
als  ons  leven.  Voor  onsterfelijkheid  dichtte  C,  gelijk  wij  zagen, 
reeds  gronden  gegeven  in  het  wezen  van  den  geest  zelf : 
de  verwantschap  van  onzen  geest  met  het  blijvende  (wet, 
schoonheid,  idee);  de  disproportie  van  onze  passies  tot 
hare  gewone  objecten,  en  tusschen  verdienste  en  succes 


^)  T.  T.  78/9,  223.  Aids  213,  227,  350.  ^)  Aids  217,  223. 
')  Aids  204. 
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Maar  alleen  Redemption  geeft  hem  de  ware  zekerheid 
en  voegt  bij  zekerheid  zaligheid.  Christus  maakt  dat  toe- 
komstig leven  een  staat  van  zaligheid  wordt.  ^)  —  In 
verband  met  wedergeboorte  spreekt  C.  veel  over  den  Boop^ 
welke  voor  hem  is  het  beste  t  e  e  k  e  n  en  figuur  van  de 
geestelijke  wedergeboorte,  niet  die  wedergeboorte  zelf. 
Doop  ontheft  aan  schuld,  aan  de  objectieve  realiteit  van 
zonde,  maar  vermindert  niet  de  subjectieve  realiteit  van 
zonde.  Doop  geeft  een  aanspraak  op  het  „opus  perfectum" 
der  verlossing;  het  is  eenebediening  aan  een  ob  je  ct  van 
geestelijke  plichten  dat  echter  subject  van  geestelijke 
werkzaamheid  en  genade  alleen  bij  anticipatie  is.  ^) 

Gevolg  van  de  wedergeboorte  (reception  of  a  Uving 
and  spiritual  principle)  is  dan  het  ontwaken  van  „the  spirit" 
in  ons  in  gemeenschap  met  den  H.  Geest,  een  ontvangen 
van  de  gaven  des  geestes  (spirit)  in  hart  en  wil,  bestaande 
in  Hefde  en  gehoorzaamheid,  die  ons  heiligen  en  herstellen 
tot  een  kind  van  God  en  ons  doen  zeggen  :  Abba,  Vader. 
In  deze  gemeenschap  van  den  H.  Geest  met  het  geestelijk 
principe  in  den  mensch  sluit  het  werk  der  „Redemption" 
af:  herstel  van  den  wil  tot  volkomen  vrijheid^  hetgeen  het- 
zelfde is  als  „entrance  of  soul  in  glory,  in  union  with 
Christ,  the  spiritual  Messiah".  ^) 

Dit  „living  and  substantial  Faith  in  Christ' \  beginsel  wan 
wedergeboorte,  is  ook  beginsel  van  rechtvaardigmaking  en 
van  heil  (salvation)  bij  uitnemendheid.  Reeds  „faith"  in 
abstracto  zagen  wij  als  principe  van  rechtvaardigmaking 
en  behoudenis  beschouwd.  In  concrete  is  dit  echter 
„Faith  in  Christ".  God  zal  ons  aanzien  en  oordeelen, 
met  inachtneming  onzer  zwakheid,  met  vergiffenis  voor 
onze  tekortkomingen;  Hij  zal  ons  streven  aannemen  als 


1)  Aids  234 — 239.  ^)  Poems  II  291,  Aids  209.  226,  250. 
3)  Aids  104/5,  36,  38,  39.  48/9. 
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gerechtigheid :  door  de  bemiddeling  en  aanvulling  van  de 
gerechtigheid  van  den  mensch  Jezus  Christus,  het  lam 
Gods,  gekruisigd,  en  van  de  werkzame  verdiensten  van 
het  kruis.  Deze  gerechtigheid  van  hooger  aard,  niet  in  ons, 
maar  op  ons  gelegd  als  een  kleed,  ziet  C.  voorgeschreven 
door  ,,reason"  ten  einde  zin  en  eind-object  te  geven  aan 
„morality";  en  „moral  law"  in  het  geweten  vraagt  hare 
aanvaarding  ten  einde  realiteit  en  substantiëel  bestaan  te 
geven  aan  de  idee,  door  „reason"  gegeven.  ^) 

üit  deze  twee  mysteries  nu :  zondeval  en  verlossing  door 
Christus,  het  middel  des  heils  waardoor  de  hindernissen 
van  onze  bedorven  natuur  niet  langer  onoverkomelijk  zijn, 
daaruit  rijst  voor  O.  nu  op  de  beschouwing  van  de  godheid  van 
Christus,  De  verlossing  die  daar  in  Christus  i  s,  is  voor 
Coleridge  onvereenigbaar  met  „mere  crieature."  Op  grond 
van  de  Verlossing,  in  zijn  ,,conscience"  ervaren,  gelooft  hij 
dat  Christus  God  is  geopenbaard  in  het  vleesch,  de  Zoon 
van  God  vleesch  geworden,  het  Eeuwige  woord,  de 
Logos  og  syépsTo  a-dp^.  „The  Coeternal  Word,  through  which 
the  world  was  and  is,  should  assume  hurmnity  personally 
to  redeem  our  personal  being,  We  should  have  yearned 
after  such  a  Redeemer,  though  we  would  not  dare  expect 
80  wonderful  an  act  of  divine  Love." 

Zoo  rusten  Coleridge*s  beschouwingen  over  Openbaring 
en  Incarnatie  op  zijne  beschouwingen  of  liever  ervarin- 
gen van  de  Verlossing.  En  gelijk  reeds  is  gebleken,  was 
hem  vooral  de  io^os-p'edacMe^)  door  Philo  technisch  inge- 
voerd, door  Johannes  overgenomen,"  het  middel  om  zich 
de  Openbaring  Gods  in  den  Verlosser  Jezus  Christus  te 
verklaren.  In  de  Logos  gedachte  zag  hij  de  opperste 
geestelijke  realiteiten,  „reason  and  spirit  (theoretical  reason 


1)  Aids  73.  2)  Aids  ii6— 120,  T.  T.  37,  154/5. 
3)  T.  T.  24,  Aids  4,  260,  346,  350. 
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and  practical  reason),*'  principe  van  wijsbegeerte  en 
religie,  denken  en  zijn  vereenigd.  In  de  Logos-idee  zag 
hij  de  verklaring  van  Openbaring  en  Verlossing  en  van 
leven  en  wereld.  Logosophia  wilde  hij  heel  zijn  systeem 
van  Christelijk  Theïstische  wereldbeschouwing  geheeten 
zien.  De  Logos,  naar  Coleridge's  beschouwingen,  niet 
eene  personificatie  of  symbool  maar  „substantial,  self- 
existent  Being,"  deelt  mede  intelligentie  in  natuur  en 
menschenwereld.  In  de  natuur  is  het  de  middelaar  van 
ieder  geschapene  als  het  levend,  bij  zich  zelf  bestaande 
Woord,  de  wezenlijke  waarheid  van  alle  ware  wezen 
en  het  ware  wezen  van  alle  blijvende  waarheid,  de  realiteit 
welke  is  de  substantie  en  eenheid  van  alle  realiteit.  In 
den  mensch  is  het  het  licht  dat  schijnt  in  lederen  mensch, 
de  zuivere  rede,  waarvan  „reason"  een  Hcht  is  uit  dat 
licht,  het  licht  het  woord  van  wijsheid  niet  alleen,  maar  het 
licht  dat  het  leven  is  der  menschen,  leven  en  onsterfelijkheid. 

'Ev  upx>j  jjy  O  Aóyog,  niet  zooals  de  Gnostieken  leerden  (en 
ook  C.  een  tijdlang  met  hen  dacht,  maar  in  zijn  eindbe- 
schouwing overwon)  die  vóór  den  Logos  (den  Zoon)  en  den 
Vader  plaatsten  den  Abyssus,  Sige,  ,,Aseity,"  maar  ,,be- 
gotten  in  the  first  simultaneous  burst  of  Godhead." 

*o  Adyog  yjv  Tpög  rbv  ösoy,  dat  is  ,, nabijheid  zonder  versmel- 
ting, gelijkheid  zonder  hetzelfde  te  zijn. 

Kxï  ijv  ösóg  jjcoeternal  Word,  equal  Deity,"  wat  Coleridge 
reeds  speculatief,  afgezien  nog  van  de  Verlossing  en 
Openbaring  in  Christus  eene  noodzakelijke  idee  achtte  : 
want  de  intelligente  Schepper,  wiens  ideeën  zijn  vóór 
de  dingen  en  meer  actueel  moeten  zijn  dan  de  dingen, 
moet  eene  adaeqate  idee  van  zich  zelf  in  gelijke  eeuwig- 
heid gehad  hebben,  in  en  waardoor  Hij  schiep. 

Coleridge's  Logos-Christologie  groeide  uit  tot  eene 
vereering  der  Triniteit.  ^)  Wij  zagen  tijdens  de  beschou- 

1)  Misc.  306,  T.  T.  51,  58,  75,  Aids  103,  116— 120. 
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wing  van  zijn  ontwikkelingsgang  van  welke  zijden  hij 
dit,  heel  de  openbaring  en  verlossing  samenvattende, 
leerstuk  naderde.  Vooral  door  zijne  intieme  annotaties^) 
zien  wij  hem  nu  geboeid  door  deze  dan  door  die  specu- 
latieve beschouwing  over  de  noodzakelijkheid  der  trini- 
tarische  opvatting,  dan  ook  zelf  strevende  om  de 
onderscheiding  van  de  drieëenheid  in  het  goddelijk 
wezen  als  een  noodzakelijke  speculatieve  gedachte  te 
zien.  Scotus  Erigena,  Buil  en  Waterland,  Swedenborg 
hooren  wij  hem  zelf  als  voorlichters  in  dit  sublieme 
mysterie  noemen.  En  verwantschap  met  ideeën  van 
Augustinus  en  Schelling  omtrent  de  noodzakelijkheid 
eener  triniteit  in  het  goddelijk  wezen  verraden  zijne 
eigene  denkbeelden  daaromtrent,  al  zegt  hij  het  niet. 
Herinnert  zoo  niet  aan  Augustinus  Coleridge's  beschou- 
wing dat  het  goddelijk  wezen  noodwendig  de  triniteit 
moet  bevatten  van  Wil,  Rede  (Woord)  en  Liefde  (of 
leven)?  En  is  het  niet  de  terminologie  van  Schelling  die 
wij  hooren  in  de  onderscheiding  van  ^,Ipseity,  Alterity 
and  Community  in  God"  ?  en  nog  meer  in  de  beschouwing, 
die  hem  de  beschuldiging  van  het  door  hem  zelf  ver- 
oordeelde Gnosticisme  bezorgde  :  God  (absolute  wil, 
identiteit)  als  Prothesis,  de  Vader  als  Thesis,  de  Zoon  als 
Antithesis  en  de  Geest  als  Synthesis  ?  Maar  dit  verloor 
Coleridge  nooit  uit  het  oog  (wat  de  beoordeelaars  van 
deze  zijne  trinitarische  speculatiën  wel  uit  het  oog  ver- 
liezen, en  wat  anderen  die  evenzeer  trachten  in  te  dringen 
in  de  innerlijke  wezens-verhoudingen  der  godheid  ook 
vaak  vergeten),  dat  deze  speculatieve  ideeën  omtrent 
eene  goddelijke  wezens-triniteit  slechts  het  gevolg  zijn 
en  mogen  zijn  van  de  triniteit  der  openbaring^  en  dat 
Triniteit  in  het  algemeen  eerst  voorwerp  van  geloof  is 


^)  Anima  Poetae  14,  58.  259,  288,  290,  294, 
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op  grond  van  ,,conscience  and  revelation.'*  Al  die  ideeën 
van  wezens-triniteit  zijn  slechts  speculatieve  ideeën,  v^aar- 
aan  de  practische  rede  nog  geen  realiteit  mag  geven. 
^jSolely  in  consequence  of  our  redemption  does  theTrinity 
become  a  doctrine,  the  belief  of  v^hich  as  real  is  com- 
mended  by  our  conscience."  En  bovendien  is  Drieëenheid 
een  mysterie^  evenals  Incarnatie,  evenals  Regeneratie, 
evenals  Zondeval :  uit  het  vlezen  der  zaak  een  mysterie, 
dat  gepostuleerd  wordt  door  de  openbaring  maar  in  zijn 
innerlijke  verhoudingen,  in  zijn  wezens-verhoudingen  geen 
object  van  menschelijke  reflectie  kan  zijn,  een  absolute 
waarheid  die  noodzakelijk  aan  menschelijk  verstand  te 
boven  gaat,  de  eenheid  daarin  even  transscendent  als 
de  onderscheiding. 

Niettemin  achtte  Coleridge  in  zijne  laatste  ontwikkeling 
de  trinitarische  gedachte  over  het  goddelijk  wezen  een 
postulaat  der  openbaring,  en  achtte  hij  deze  beschou- 
wing alleen  in  staat  om  de  Godsidee  boven  alle  Pantheïsme 
uit  te  houden.  „De  idee  van  God  involveert  Triniteit, 
indien  wij  tenminste  niet  den  Schepper  met  het  schepsel 
willen  vereenzelvigen,  of  God  voorstellen  als  eene  on- 
persoonlijke wet."  Shedd  en  anderen  zien  in  Coleridge 
vooral  „the  foremost  and  ablest  opponent  of  Pantheism." 
Inderdaad  is  Coleridge,  hoewel  heengegaan  door  Pan- 
theïsme, een  der  levendigste  en  diepzinnigste  verdedigers 
van  een  levensvol  Theisme  geworden,  van  een  Theisme 
dat  zoowel  de  Immanentie  als  de  Transscendentie  Gods 
verzoent  in  eene  diepere  intuïtie  in  het  wezen  van 
Oods  ^persoonlijkheid.  Wij  zagen  deze  intuïtie  in  de  per- 
soonlijkheid Gods  reeds  bij  Coleridge  geschieden  met  behulp 
van  zijn  inzicht  in  het  eigen  wezen  van  het  persoonlijkheid- 
constitueerende  spiritueele,  dat  niet  natuur  is,  «ganzlich 
ausserhalb  der  Natur-causalitat'*,  iets  wezenlijk  supranatu- 
eels  in  het  natuurverband  ingedaald.  Die  inzichten  in  het 


wezen  van  wil,  vrijheid  en  persoonlijkheid,  tegengesteld 
aan  mechanische  en  mathematische  noodzakelijkheid  en 
continuiteit  in  de  natuur,  waren  het  geweest  die  hem  in 
ernstigen  opstand  hadden  gebracht  tegen  Spinoza,  in  wiens 
pantheïsme  individualiteit,  persoonlijkheid  slechts  een 
modus  van  een  attribuut  was  en  aan  God  dus  niet  toe- 
kwam. Voor  Coleridge  waren  deze  het  echter  juist  die 
boven  de  natuur  uit  geheven  waren,  en  Qod  van  de 
natuur  onderscheidden.  En  door  dezelfde  grond-intuitie 
in  het  supranatureele  w  ezen  van  wil  en  spirit  zagen  wij 
Coleridge  ten  slotte  ook  het  pantheïsme  van  Schelling 
erkennen,  en  aan  alle  Pantheïsme  te  boven  komen. 

Ten  volle  zag  hij  de  Godsgedachte  echter  zoowel  van 
Pantheïsme  gevrijwaard  als  voor  Unitarisch  Anthropomor- 
phismehewaard  door  de  Triniteit.  Evenzoo  als  het  Pantheïsme 
de  transcendentie,  de  geestelijkheid,  spiritualiteit  en  per- 
soonlijkheid Gods  miskende,  miskende  het  anthropomorphe 
Godsbegrip  der  Unitariërs  (dat  hij  meermalen  in  beden- 
kelijke nabijheid  bracht  van  het  monotheïsme  van  Mahomet) 
de  immanentie  Gods,  Zijn  verband  met  de  wereld,  met  de 
natuur,  welke  Coleridge  ook  in  God  zag,  onder  het 
hoogste  in  God  (het  spiritueele,  en  de  manifestatie  daar- 
van in  den  mensch),  maar  daarom  niet  buiten  God  of 
zelfs  tegen-goddelijk.  ^)  Wederom  spreekt  J.  H.  Green  in 
zijne  Mental  Dynamics  geheel  uit  den  geest  van  Coleridge 
als  hij  zegt  dat  ^,Trinity  preserves  the  idea  of  God  I.  as 
One,  above  and  unconfounded  with  nature,  against  Pan- 
theism;  II.  as  the  Divine  Alterity,  the  divine  principle  in 
all  and  through  all,  against  anthropomorphism  and  ab- 
stract Theism;  III.  as  the  Divine  Life,  which  in  preserving 
the  distinctness  of  the  Relations  unites  and  perpetuates 
them  as  the  necessary  integration  of  the  idea,  and  the 


^)  Vgl.  pag-.  I20. 
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corrective  to  the  possibility  of  contemplating  God  other 
as  indivisible  Unity."  — 

Ten  besluite  van  dit  hoofdstuk  moge  nog  wel  eens  in 
het  middenpunt  der  aandacht  geplaatst  worden  wat  hier 
en  daar  al  uitkwam  en  uitgesproken  werd  :  dat  deze 
beschouwingen  over  den  inhoud  van  Christelijk  geloof  en 
religie,  over  openbaring  en  verlossing  bij  Coleridge 
wortelen  in  ervaring  en  daardoor  vooral  zijn  bepaald. 
Bij  de  samenvatting  zijner  ideeën  omtrent  Triniteit  en 
Incarnatie  hoorden  wij  het  hem  uitspreken.  Het  sprak  zich 
ook  al  uit  in  zijne  opmerking  die  wij  tot  inleiding  van 
zijne  beschouwingen  over  Christelijk  geloof  en  religie  ge- 
bruikten :  wie  vraagt  naar  de  waarheid  van  deze  opvat- 
ting van  het  Christendom,  die  beproeve  het.  Zij  was  bij 
Coleridge  zelf  proefondervindelijk  bewezen  en  wel  in 
de  ernstige  beproevingen  zijns  levens.  Tal  van  annota- 
ties, die  ons  een  blik  geven  in  het  intiemste  leven  zijns  gees- 
tes,  doen  ons  zien  hoe  deze  beschouwingen  omtrent  het 
verderf  des  menschen  als  gelegen  in  het  verderf  van  zijn  wil 
en  persoonlijkheid,  en  omtrent  het  heil  als  verlossing  van 
wil  en  persoonlijkheid,  en  omtrent  Christus  in  hoofdzaak 
als  Verlosser,  als  verlossenden  en  levenwekkenden  Geest, 
en  omtrent  de  Christelijke  religie  in  het  algemeen  als 
voornamelijk  bestaande  in  reëele,  persoon-vormende 
„spiritual  aids,"  — een  reflex  zijn  van  Coleridge's  eigen 
ervaring  van  zijn  door  zijne  zonde  verdorven  wils-  en 
persoonsleven,  dat  eenig  en  alleen  door  de  macht  van  zijn 
persoonlijken  Verlosser  is  hersteld.^)  Hoe  dikwijls  ontmoet 
men  in  die  intieme  annotaties  niet:^)  „the  will  is  bound 

^)  vgl.  ook  Aynard  (C.  la  vie  d'un  poète  pag.  261):  „Nous  som- 
mes obligés  de  reconnaitre  que  c'est  autour  d'une  idee  religieuse 
que  se  fit  la  reconstruction  de  eet  esprit  et  que  probablement 
aucune  autre  idéé  n'aurait  pu  Topérer",  de  beoordeeling  van  het 
reconstrueerende  als  „idee'*  daargelaten. 

2)  Critical  Annoiations  bij  S.  T.  C.  ed.  by  W.  F.  Taylor  1889. 
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and  none  but  God  can  set  it  free/'  „o  God,  grant  me  not 
the  turbulent  feverish  transports  of  a  sickly  fancy,  not 
the  swellings  of  enthusiastic  pride ;  but  freedom  from 
the  detested  rule  of  passion,  and  perpetual  serenity  from 
an  humble  resigned,  obedient  frame  of  spirit."  Velen  zijn 
in  de  buurt  van  deze  annotaties  de  uitingen  van  zon  de- 
gevoel.  En  dat  hij  diepten  van  zonde-ellende  heeft  gepeild, 
hooren  wij  met  ontroering  uit  woorden  als  deze  :  „sinning 
is  putting  poison  into  the  sting  of  death;  heil  is  being 
given  up  to  the  full  knowledge  and  essential  malignity 
of  sin.  Conquest  of  temptation,  deliverance  from  evil  habit 
and  a  ready  compliance  with  the  will  of  God,  .  .  .  to  prayer, 
is  a  much  better  proof  of  his  favorable  presence  then 
joyous  feelings."  In  het  algemeen  hooren  wij  hem  veel 
waarde  hechten  aan  gebed,  „prayer  by  spirit,  nothing 
will  be  done  in  our  spiritual  building  but  what  is  done 
with  prayer  and  Gods  help." 

Als  hulp,  als  ,jSpiritual  aids^''  reëele  helpende  en  ver- 
lossende krachten  wordt  religie  vooral  door  hem  gevoeld. 
En  in  het  bijzonder  uit  hij  zich  zoo  over  de  religie,  hem  in 
Jezus  Christus  ontsloten.  Nu  hooren  wij  hem  getuigen 
over  „possession  and  enjoyment  of  Christ,"  ,,profession 
that  he  is  a  believer  in  God,  a  Redeemer,  a  responsible 
will,  and  a  birth  in  the  spirit  to  Him  who  saith  :  I  am 
the  resurrection  and  the  life  everlasting."  En  evenzoo  uit 
eigen  christelijk-religieuse  ervaring  spreken  hooren  wij 
hem  in  de  annotatie  waarin  hij  zijne  eigene  opvatting  van 
Christelijke  religie  tegenover  andere  rechtvaardigt :  „The 
design  of  the  Christian  religion  is  to  change  men's 
view's, lives  and  tempers.  But-how?  By  the  superior  excellen- 
ce  of  its  precepts  ?By  the  weight  of  its  exhortations  or  the 
promise  of  its  rewards  ?  No,  but  by  convrncing  men  of  their 
wretched  guilt,  blindness,  and  impotence ;  by  inculcating  the 
necessity  of  remission,  supernatural  light  and  assistance, 
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and  actually  promising  and  conveying  these  blessings." 

Deze  ervaring s-hasis  van  Coleridge's  christelijk  religieuse 
overtuigingen  is  oorzaak,  dat  deze  overtuigingen  b.v. 
ten  opzichte  van  Christus  persoon  en  werk  van  eenzijdig- 
heid niet  zijn  vrij  te  spreken.  Het  is  de  Christus  in 
heerlijkheid,    de    Christus    waarvan   Paulus   uit  gelijke 

ervaring  getuigde  b       Kvpiog  rb  TrvsOfid  éa-np'  ov      rb  Tvevfxa,  Kvphv, 

éKwQspioi,  ^)  die  uitsluitend  den  inhoud  vormt  van  Coleridge's 
Christologie.  Noch  aan  het  profetische  noch  aan  het 
hoogepriesterlijke  werk  van  den  Christus,  om  eene  oude 
terminologie  te  gebruiken,  schenkt  hij  voldoende  aandacht. 
Door  verschillende  Engelsche  theologen,  zooals  Rigg, 
Shedd,  Shairp  en  Hurst  is  hem  vooral  de  geringe  aandacht 
die  hij  aan  de  verzoening  en  aan  de  beteekenis  daarvoor 
van  Christus'  kruis  wijdt,  als  een  defect  in  zijne  orthodoxie 
aangerekend.  Zooals  wij  zagen,  ontbreken  de  gedachten 
over  de  zonde  als  schuld  en  over  eene  verzoenende  betee- 
kenis van  Jezus'  lijden  niet  geheel.  Maar  inderdaad  staan  zij 
niet  in  het  centrum.  De  zonde  wordt  inderdaad  door  hem 
minder  gevoeld  als  schuld  die  is  te  verzoenen,  dan  als 
ellende,  bederf  van  wil  en  persoons-leven  waaruit  verlos- 
sing, waarin  levensvernieuwing  komt  door  Christus,  den 
hersteller  van  ons  geestelijk  (spiritual)  leven.  Zooals  Schairp 
terecht  opmerkte,  Coleridge's  Christologie  is  meer  die 
der  Oostersche  theologie  van  cpSopx  en  (cci^  xiévio?  dan  de 
Westersche  van  zonde  en  genade.  En  wanneer  Coleridge 
nog  de  verzoeningsgedachte  in  zijne  Christelijke  theologie 
opneemt,  dan  is  het  nog  de  meer  ethische  van  de  weg- 
neming der  ongehoorzaamheid  door  de  gehoorzaamheid 
van  Christus.  Juist  aan  de  meer  satisfactorische  en 
expiatorische  beschouwingen  der  orthodoxie  zal  hij  eene 
vrijmoedige  critiek  oefenen.  Die  vrijmoedigheid  dankt 


1)  II  Cor.  3:17. 
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hij  wel  echter  daaraan  dat  zijn  eigen  Christologie  inder- 
daad op  zulk  eene  reëele  ervaringsbasis  rustte,  —  evenals 
die  reëele  Christelijk-religieuse  ervaring  hem  de  zeker- 
heid gaf  tot  de  volgende  intuïtie,  waarin  zich  zijne  ge- 
loofsovertuigingen met  zijne  wijsgeerige  inzichten  ver- 
eenigden  en  zijne  apologetische  positie  zich  afrondde : 
„The  Mysteries  of  Faith  are  Reason." 


HOOFDSTUK  XL 


„The  Mysteries  of  Faith  are  Reason", 
(zijne  Apologetiek). 

Reeds  bij  beschouwing  van  de  verhouding  van  religie 
in  het  algemeen  tot  de  intellectueele  vermogens  van 
den  menschelijken  geest,  zagen  wij  Coleridge  het  standpunt 
innemen  dat  religie,  hoewel  zij  niet  uit  de  intellectueele 
vermogens  ontspringt,  en  als  gegrond  in  het  spiritueele 
in  den  mensch  die  intellectueele  zijde  in  den  geest  te 
boven  gaat,  toch  niet  in  tegenspraak  is  met  die  intellec- 
tueele factoren.  Zijne  redelijkheid  der  religie  wilde  haar 
slechts  bewaren  voor  eene  bekrompene  of  overgeestelijke 
rede-vrees.  Maar  rationalisme  van  den  gewonen  stempel 
was  dit  niet.  Daarmee  kan  het  slechts  verward  worden, 
als  men  uit  het  oog  verliest  dat  Coleridge  met  het  woord 
rede  zoowel  de  zuivere  theoretische  rede  (het  intellectu- 
eele) als  de  praktische  rede  (de  wil,  de  „spirit",  de  diepere 
basis  van  religie)  aanduidt.  De  schijnbare  tegenstrijdigheid 
in  Coleridge's  beweringen,  dat  de  religie  redelijk  is  en 
toch  boven  de  rede  uitgaande,  vindt  hare  oplossing  daarin 
dat  Coleridge  in  het  eene  geval  de  rede  neemt  in  ruimen 
zin  (theoretische  en  practische  rede  samenvattende)  en 
in  het  andere  geval  in  den  beperkten  zin  van  de  theo- 
retische rede.  Zijne  meening  is  deze  :  dat  religie  als  in  de 
praktische  rede  zetelend,  boven  de  theoretische  uitgaat, 
maar  om  het  verband  van  praktische  rede  en  theoretische 
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rede  in  den  mensch  niet  met  het  ware  denken  in  strijd 
kan  zijn.  Strijd  ontstaat  er  alleen  als  met  het  ware  den- 
ken de  „understanding"  wordt  gelijk  gesteld  en  niet  de 
„reason",  als  understanding  zich  aanmatigt  te  oordeelen 
over  ideeën  waarover  alleen  de  rede  oordeelen  kan.  ^) 
Zoo  hield  Coleridge  het  wat  religie  in  het  algemeen  be- 
treft met  Scotus :  dat  religie  moge  zijn  boven,  maar  niet 
kan  zijn  tegen  ware  wijsbegeerte ;  dat  religie  die  philo- 
sophie  buitensluit  superstitie  wordt,  maar  ook  dat  philo- 
sophie,  die  religie  tot  haar  gebied  beperkt^  tot  scepticisme 
leidt;  dat  religie  niet  alleen  niet  uit  philosophie  voort- 
komt, maar  krachtens  haar  wezen  ook  noodzakelijk  aan 
philosophie  te  boven  gaat,  doch  daarom  met  ware  wijs- 
begeerte niet  in  strijd  behoeft  te  zijn  of  mag  zijn.  ^) 

Ditzelfde  handhaaft  Coleridge  nu  ten  opzichte  van  de  ver- 
bijzondering van  geloof  en  religie  tot  Christelijk  geloof 
en  Christelijke  religie,  ten  opzichte  van  de  dogmata  en 
^,  mysteries"  van  het  Christendom,  den  waren  spiritueelen 
godsdienst,  zooals  hij  die  ervaren  heeft  en  begrijpt.  ^,Human 
nature  corresponds  at  the  doctrines  of  Christianity.  Chris- 
tian  Faith  is  the  Perfection  of  Human  Intelligence.  The 
Mysteries  of  Faith  are  Reason,  facts  of  suprème  Reason." 
Zijn  doel  is:  „philosophical  statement  and  vindication  of 
the  distinctively  spiritual  and  peculiar  doctrines  of 
Christianity,  a  gradual  opening  of  the  intellect  to  more 
clear  perceptions  of  the  strict  coincidence  of  doctrines  of 
Christianity  with  truth's  evolved  by  the  mind  from  reflec- 
tion  on  its  own  nature,  yea  of  gradually  transmuting 
faith  into  knowledge".  ^) 

In  de  plerophorie  dezer  apologetische  uitingen  laat 
Coleridge  zich  over  de  redelijkheid  der  Christelijke  religie 
uit  in  termen  die  hem  meer  dan  eens  de  beschuldiging 


Fr.  292.    2)  X.  T.  325.    3)  Aids  XVI-XLI.  T.  T.  427. 
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van  Rationalisme  ^)  berokkenden.  Deze  beschuldiging 
ziet  echter  ook  over  het  hoofd  dat  Coleridge  met  redelijk- 
heid iets  anders  bedoelde  dan  het  gevi^one  rationalisme. 
Het  Rationalisme  meet  de  Christelijke  leerstukken  aan  de 
rede  en  hare  denkbeelden,  loochent  wat  daarboven 
uitgaat  zoovi^el  als  wat  ermee  in  strijd  is.  Bovendien  is 
de  rede  van  het  Rationalisme,  naar  Shairp's  treffende 
opmerking,  meer  wat  Coleridge  noemt  de  „understanding" 
Daarboven  is  Coleridge's  rede  allereerst  verheven. 
Maar  bovendien  onderscheidt  hij  in  de  rede  van 
de  zuiver  theoretische  faculteit  ^,the  power  to  apprehend 
spiritual  truth  which  he  cannot  comprehend".  Met  dit 
^, spiritual"  element  in  den  redelijken  mensch  staan  de 
mysteriën  des  geloofs,  de  Christelijke  heilsfeiten,  de 
spiritueele  feiten  der  Christelijke  dogmata  in  verband. 
En  zij  vinden  hun  evidentie  doordat  zij  beantwoorden 
aan  de  „spiritual  needs  of  the  soul".  Maar  door 
de  eenheid  van  dit  spiritueele,  praktische  met  het 
theoretische,  speculatieve  in  de  rede,  kunnen  ook  de 
feiten  der  Openbaring  niet  in  strijd  zijn  met  de  rede  in 
meer  beperkten  theoretischen  zin,  tenminste  eene  juiste 
opvatting  van  de  Openbaring  niet  met  eene  juiste  op- 
vatting van  de  wijsbegeerte.  Zoo  zijn  de  mysteriën  des 
geloofs  niet  door  de  menschelijke  rede  te  ontdekken, 
zelfs  zullen  zij  noodzakelijk  buiten  den  horizon  der  rede 
gaan:  ,,exeunt  in  mysteria".  Maar  zij  zullen  niet  zijn 
,,against  right  reason",  zij  zullen  zijn  „in  consistency 
with  (right)  human  reason".  Wat  ooit  tegen  ware  rede 
is,  kan  geen  geloof  ons  verpUchten  te  gelooven,  „is  not 
of  the  household  of  faith".  Ja  zelfs  zal  geloof,  hoemeer 
het  zich  verheldert  en  met  kennen  doordringt,  in  de 


1)  Rigg,  Hurst. 
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verborgenheden  des  geloofs  ontdekken  de  redelijkheid 
in  dien  dieperen  zin,  die  het  „spiritual"  en  het  specula- 
tieve, het  zijn  en  het  kennen  verbindt.  In  dien  zin  zegt 
hij  ook  wel  „God  is  Reason",  maar  Suprème  Reason, 
not  human  reason".  Zoo  zijn  hem  ook  de  ^^mysteries  of 
faith  suprème  reason,"  maar  daarom  niet  van  menschelijke 
rede.  Aan  Jeremy  Taylor,  door  wien  hij  rede  ook  in  dien 
dieperen,  het  zedelijke  en  het  geestelijke  samenvattenden 
zin  begrepen  zag,  ontleent  hij  in  de  Aids^)  het  treffende 
beeld  voor  deze  verhoudingen  ^^van  het  oog  en  den 
telescoop":  ^,is  onze  rede  het  oog,  dan  is  het  geloof 
de  telescoop.  Met  het  oog  der  rede  door  den  telescoop 
des  geloofs,  dat  is  door  Openbaring,  kunnen  wij  zien 
wat  wij  zonder  dien  telescoop  nooit  als  bestaande  konden 
leeren  kennen.  Maar  evenals  iemand  die  het  oog  ruw 
sluit  en  met  geweld  het  ooglid  indrukt,  een  fantastisch 
vuur  opwekt  uit  den  cristallijnen  vloeistof,  en  een  licht 
ziet  dat  nergens  schijnt  en  duizende  vonken  ontwaart 
die  nergens  branden,  —  zoo  is  hij  die  het  oog  der  rede 
verblindt,  en  beweert  te  zien  door  een  oog  des  geloofs. 
Hij  maakt  voorstellingen  van  noties  en  er  dansen  toch 
slechts  enkele  atomen  voor  hem.  Hij  is  niet  geleid  door 
het  licht,  en  ziet  als  een  mensch  in  den  slaap.  In  geen 
geval  kan  ware  rede  en  recht  geloof  aan  elkan- 
der tegengesteld  zijn."^) 

Ware  rede  en  een  recht  geloof.  Veel  strijd  van  geloof 
en  weten  ontstaat  er  wanneer  allereerst  rede  geen  ware 
rede  is,  noch  naar  beneden  tegenover  ,,understanding" 
haar  wezen,  noch  naar  boven,  tegenover  het  „spiritual", 
haar  grenzen  kent:  ten  andere  wanneer  ook  geloof  niet 
in  zijn  ware  wezen  wordt  erkend,  noch  zelf  erkent  dat 
het  te  doen  heeft  met   mysteriën   waarvan   de  men- 


^)  Aids  229. 
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schelijke  inkleeding  slechts  zeer  inadaequaat  kan  zijn. 

Op  het  eerste,  ware  rede,  dringt  aan  Coleridge's 
apologetische  waarschuwing  voor  het  sophisme:  ideeën 
van  rede  te  onderwerpen  aan  het  criterium  van  ,,under- 
standing/'  voorbijziende  of  verbergende  dat  de  verstands- 
regel  geabstraheerd  is  aan  de  zinnen  en  dus  alleen 
van  toepassing  op  dingen  van  quantiteit  en  relatie,  niet 
op  dingen  van  qualiteit  of  wezen;  2°  om  in  de  rede 
het  onderscheid  goed  in  het  oog  te  houden  tusschen 
theoretische  (speculatieve)  en  practische  rede  (het  zede- 
lijke, conscience,  het  spiritueele  en  religieuse).  Zoo 
zijn  b.v.  ideeën  van  het  zedelijk  gebied  niet  evenals 
theoretische  of  speculatieve  posities  in  al  hare  logische 
consequenties  te  vervolgen.  Dit  zag  Coleridge  o.a.  voor- 
bijgezien in  de  Calvinistische  Uitverkiezing sleer  ^)  met  al 
hare  horribile  consequenties  ook  bij  vele  Engelsche  theo- 
logen. Uitvoerig  zet  hij  uiteen  hoe  hij  in  dezen  het  eens 
is  met  Leighton  die  alle  metaphysische  beschouwingen 
over  uitverkiezing  met  betrekking  tot  God  vermijdt,  en 
zich  beperkt  tot  het  leerstuk  in  zijn  verband  met  den 
mensch;  en  C.  beschouwt  deze  uiteenzetting  als  een 
voorbeeld,  hoe  veel  begripsverwarring  in  de  Christelijke 
geloofsleer  voorkomen  kan  worden  door  dit  inzicht  in 
het  onderscheid  van  speculatieve  en  praktische  rede  en 
hare  respectievelijke  grenzen.  ,,Ik  vooronderstel  een 
persoon  die  al  in  zooverre  een  geloovige  is  dat  hij  zich 
overtuigd  heeft  zoowel  dat  een  toestand  van  eeuwige 
zaligheid  bereikbaar  is  onder  zekere  condities  als  dat 
deze  condities  bestaan  in  overeenstemming  met  de  rege- 
len voorgeschreven  in  de  H.  Schrift.  Omtrent  deze  regels 
erkent  hij  evenzeer  dat  krachtens  de  wetten  en  de  con- 
stitutie van  den  menschelijken  geest  een  vol  en  getrouw 


^)  Fr.  289,  Aids  106  en  volgenden,  206/7. 
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nakomen  van  hen  niet  anders  dan  consequenties  kan 
hebben  van  de  eene  of  de  andere  soort.  En  vindt  hij 
deze  consequenties  in  zich^  dan  moet  hij  terzelfdertijd 
erkennen  dat  hij  op  den  goeden  weg  is  tot  het  Leven 
dat  onder  deze  condities  is  beloofd.  Nu  durf  ik  verder 
gaan  en  zeggen,  dat  zoo  iemand,  hoe  warm  zijne  Hefde 
is  en  hoe  diep  zijn  ootmoed,  de  bladen  der  menschheids- 
geschiedenis  niet  kan  doorlezen,  noch  rondzien  in  de 
wereld  met  een  opmerkzaam  oog,  zonder  zich  genood- 
zaakt te  zien  te  erkennen  dat  alle  menschen  niet  op  den 
rechten  weg  zijn. 

Dit  is  dan  het  feit.  Nu  komt  de  quaestie.  Zal  de  ge- 
loovige,  die  zoo  hoopt  op  grond  der  aangegeven  gron- 
den der  hope,  dit  onderscheid  alleen  of  ten  minste 
hoofdzakelijk  en  primair  toeschrijven  aan  zijn  eigen  wils- 
besluit en  streven?  Zal  hij  de  eerste  bewegingen  en 
voorbereidingen  in  de  goede  richting  herleiden  tot  zijn 
eigen  wil,  en  zijn  aanspraak  op  de  beloften  gronden  op 
zijn  eigen  uitnemendheid?  En  indien  niet,  aan  wien  zal 
hij  het  anders  toeschrijven  dat  aan  dat  Wezen,  in  wien 
de  belofte  haar  oorsprong  nam,  en  van  wien  de  vervulling 
afhangt ?  Indien  hij  hier  niet  verder  gaat,  wie  zal  hem 
laken?  Want  tot  zoover  is  hij  op  practische  gronden 
doorgedrongen  —  dit  eischt  „conscience**,  dit  vorderen  de 
hoogste  belangen  van  het  zedelijke.  Het  is  eene  quaestie 
van  feiten,  van  den  wil  en  de  daad,  waartegen  te  rede- 
neeren met  de  abstracte  noties  en  mogelijkheden  van 
speculatieve  rede  even  onredelijk  is  als  een  poging  om 
een  quaestie  van  kleuren  te  beslissen  door  zuivere 
geometrie. 

Maar  indien  de  persoon  in  quaestie  deze  positie  gaat 
verlaten  en  den  veiligen  kring  van  religie  en  practische 
rede  gaat  verruilen  voor  het  drijfzand  en  de  mirages  van 
speculatieve  theologie ;  indien  hij  in  plaats  van  in  zich  zelf 
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te  zoeken  de  merkteekenen  der  Uitverkiezing,  zich  onder- 
windt om  den  grond  en  den  oorsprong,  de  mogelijkheid  en 
den  modus  der  Uitverkiezing  te  bepalen  met  betrekking 
tot  God,  en  God  rekenschap  ging  vragen  waarom 
eenige  zielen  in  Africa  geboren  zijn  en  niet  in  Engeland,  of 
waarom  God  menschen  niet  als  engelen  schiep,  of  waarom 
God  eenige  verkiezing  openHet  ?  —  in  dat  geval  kunnen 
wij  alleen  betreuren,  dat  de  onderzoeker  niet  beter 
geïnstrueerd  was  omtrent  den  aard,  de  grenzen,  de  ware 
bestemmingen  en  eigenlijke  objecten  van  zijne  intellec- 
tueele  vermogens,  en  dat  hij  zich  niet  van  te  voren  had 
afgevraagd  door  wat  voor  zintuig  of  orgaan  van  kennis 
hij  dacht  een  inzicht  te  verkrijgen  in  eene  Natuur,  die 
noch  object  van  zijn  zinnen  is,  noch  een  deel  van  zijn 
zelfbewustzijn. 

En  zoo  zijn  alle  geopenbaarde  waarheden  door  ons  te  be- 
oordeelen  voorzoo  ver  als  zij  vatbaar  zijn  voor  mensch- 
lijk  bevattingsvermogen,  of  gronden  van  handelen  zijn  of 
in  eenig  opzicht  in  verband  staan  met  onze  zedelijke  en 
geestelijke  belangen.  Ten  einde  over  eenig  artikel  een  oor- 
deel uit  te  spreken,  moeten  wij  ons  eerst  vergewissen  dat 
wij  eene  rede  bezitten  om  zulk  een  oordeel  te  vormen. 
En  ten  aanzien  van  alle  waarheden,  die  niet  vervat  zijn 
in  eenigen  vorm  van  ruimte  of  tijd,  is  het  strict  te  be- 
wijzen, dat  de  menschelijke  rede,  in  abstracto  beschouwd 
als  de  bron  van  positieve  wetenschap  en  theoretisch 
inzicht,  zulk  eene  rede  niet  is.  Op  zijn  hoogst  heeft  hier 
de  theoretische  rede  een  negatieve  stem,  d.  w.  z.  dat 
niets  als  waar  voor  den  menschelijken  geest  kan  worden 
erkend,  wat  deze  rede  direct  weerspreekt.  En  zelfs  bij 
de  erkenning  van  zulk  eene  contradictie  moet  men  zich 
nog  zeer  zorgvuldig  overtuigen  dat  er  geen  dubbelzinnig- 
heid in  het  spel  is. 

Maar  indien  nu  niet  de  abstracte  of  speculatieve  rede, 
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maar  er  toch  eene  rede  moet  zijn  tot  een  rationeel  ge- 
loof —  dan  moet  het  de  practische  rede  zijn,  die  omvat 
den  wil,  conscience,  het  zedelijke  met  zijn  onscheidbare 
belangen  en  affecten,  die  rede  die  het  orgaan  der  Wijs- 
heid is,  en  (wat  den  mensch  betreft)  de  bron  van  levende 
en  actueele  waarheden."  — 

Zoo  moet  bij  de  verzoening  van  rede  en  geloof  er  in 
de  eerste  plaats  sprake  zijn  van  „right  reason."  En  in 
de  tweede  plaats  van  reck^ geloof.  Het  geloof  heeït  in  het 
oog  te  houden  de  inadaequaatheid  van  de  menschelijke 
taal  en  voorstellingen  tot  benadering  van  de  mysteriën 
die  zijn  object  zijn.  Vooral  moet  het  niet  zoeken  de 
mysteriën  des  geloofs  te  maken  tot  wat  de  wereld  rationeel 
noemt  door  theorieën  bv.  over  zonde  en  verlossing, 
bij  analogie  ontleend  aan  de  onvolkomen  toestanden 
van  menschelijke   gerechtshoven  of  aan  staats-raisons.  ^) 

Groot  gewicht  legt  Goleridge  op  dit  laatste  inzicht  in 
het  wezen  van  ^analogical  (or  symbolicaiy  in  onderschei- 
ding van  ^^allegorüal  (or  metaphorical)  expression  of  the 
Ghristian  mysteries."  -)  De  verwarring  van  beide  is  in  de 
Ghristelijke  Dogmatiek  een  rijke  bron  van  superstitie  en 
ongezond  enthousiasme  bij  geloovigen,  en  van  bezwaren  en 
vooroordeelen  bij  de  ongeloovigen  en  sceptici.  Goleridge 
onderscheidt  Analogie  en  Metapher  aldus :  A  n  a  1  o  g  i  e,  de 
basis  van  symbolische  expressie,  is  expressie  van  een 
ding  van  hooger  waardigheid  door  hetzelfde  ding  in  een 
lageren,  meer  bekenden  vorm;  door  een  teeken  besloten 
in  de  idee;  door  een  beeld  verwant  aan,  deel  van  het 
ding,  bv.  als  men  zegt:  daar  komt  een  zeil!  voor  een 
schip.  Daarentegen  is  bij  Metapher  of  allegorische 
expressie  het  beeld  slechts  in  de  verte  gelijkend  op  het 
ding,  een  verschillend  subject  doch  met  eene  gelijkenis, 


^)   Fr.  288.    ^)  Aids  11,  131,  136/7,  214,  217,  223  Misc.  107. 
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„similarity"  doch  geen  verwantschap  of  „identity/*  bv.  als 
men  zegt:  ^,behold  our  lion!"  en  bedoelt  een  held. 

Dit  onderscheid  is  vooral  in  dogmaticis  niet  genoeg  in 
het  oog  gehouden.  Daar  zijn  metapher's  die  allegorisch 
de  dingen  benaderen,  gehouden  voor  analoge,  symbolische 
expressies  die  de  dingen  tautegorisch  uitdrukken.  Trans- 
scendente  feiten,  in  hunne  effecten  metaphorisch,  alle- 
gorisch beschreven  met  beelden  van  dergelijke  effecten 
verkregen  van  natuurlijke  oorzaken,  zijn  met  die  meta- 
phorische  uitdrukkingen  in  wezen  gelijkgesteld  en  be- 
schouwd alsof  hun  wezen  tautegorisch,  symbolisch  erdoor 
was  beschreven. 

In  het  bijzonder  achtte  hij  deze  fout  begaan  bij  het 
leerstuk  der  Verzoening^  en  hier  de  oorzaak  van  veel 
noodlottige  begripsverwarring  en  noodeloozen  tegenstand. 
^,Zoo  is  ^)  de  vergeving  van  zonden,  de  wegneming  van 
schuld,  door  de  verlossende  macht  van  Christus'  liefde 
en  van  zijne  volkomen  gehoorzaamheid  gedurende  zijne 
vrijwillig  aangenomen  menschheid,  uitgedrukt,  uit  hoofde 
van  de  gelijkheid  in  gevolgen  in  beide  gevallen,  als 
het  betalen  van  een  schuld  voor  een  ander,  welke  schuld 
de  betalende  niet  zelf  had  opgeloopen.  Het  misbruik  nu 
van  dezen  metapher  :  de  gelijkenis  tusschen  de  gevolgen 
in  beide  gevallen  over  te  brengen  op  de  antecedenten, 
of  de  identiteit  der  oorzaken  af  te  leiden  uit  eene  ge- 
lijkenis in  de  effecten,  —  deze  verwarring  is  verderfelijk 
en  onschriftuurlijk.  Men  heeft  in  het  natuurlijke  op  het 
gebied  van  zonde  en  schuld  Zoenoffers,  expiatie  door 
offerande  2^  Verzoening,  door  boete,  x^craAA*/;^  3°  Losprijs 
tot  loskooping  uit  slavernij,  verlossing,  het  terugkoopen 
of  teruggekocht  worden;  40  Satisfactie  van  den  eisch 
eens  schuldeischers,  door  hem  te  betalen.  Deze  effecten 


1)  Aids  215/6. 
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van  natuurlijke  oorzaken  komen  overeen  met 
de  effecten  van  de  ^Redemption  in  Christ". 
Maar  daarom  mag  men  nog  niet  teruggaan  tot  eene 
gelijkstelling  van  de  transcendente  oorzaak  van 
onze  Verlossing  in  Christus  met  de  natuurlijke  oorzaken 
die  deze  effecten  voortbrengen.  Het  onder  i° — 4°  ge- 
noemde is  slechts  metapher,  allegorie,  niet  analogie  of 
symbool  dat  tautegorisch  de  dingen  uitdrukt.  Als  men 
dat  uit  het  oog  verliest,  komt  men  tot  al  de  valsche 
consequenties  van  de  Middeleeuwsche  satisfactie-leer.  ^) 

Anders  gesteld  is  het  b.v.  met  de  uitdrukking  die 
Johannes  gebruikt  voor  benadering  van  het  innerlijk, 
geestelijk  gebeuren  der  Verlossing,  de  wedergeboorte',  dat 
is  analogie,  symbool,  uitdrukking  door  middel  van  een 
bekend  feit  gelijksoortig  met  het  bedoelde  hoewel  van 
een  veel  lagere  waardigheid,  een  feit  van  algemeene 
ervaring,  allen  bekend,  hoewel  niet  beter  verstaan  dan 
het  feit  dat  erdoor  benaderd  wordt,  een  geestelijk 
mysterie  benaderd  door  een  natuurlijk  mysterie." 

Deze  apologetische  hoofdzaak  vat  C.  ten  slotte  ^)  dan 
samen  met  zijne  hoofdgedachte  van  ,,Redemption"  in 
deze  Synopsis : 

Wie 
(of  wat)  is 

Antwoord : 

De  Agens  en  persoonlijke  oorzaak  van  de  Verlos- 
sing der  Menschheid  is :  het  Eeuwige  Woord  en  de 
eengeboren  Zoon  van  den  levenden  God,  die  is  vleesch 


^)  Aids  214 — 24.    2^  Aids  223. 

18 


Agens  Causator  \ 
2°  Actus  Causativus  f     van  de 

3^  Effectus  Causatus  l  Verlossing? 

4^  Consequentia  ab  Effectu  / 


2U 

geworden,  verzocht,  die  heeft  geleden,  is  gekruisigd, 
onderworpen  aan  den  dood,  opgestaan,  mededeelende 
zijn  geest,  opgevaren  en  verwervende  voor  zijne  Kerk  de 
nederdaUng  en  mededeeling  van  den  H.  Geest,  den 
Trooster. 

2^  Actus  Causativus  is  een  geestelijk  en  transscendent 
mysterie  dat  alle  verstand  te  boven  gaat. 

3^  De  Effectus  Causatus  is  de  wedergeboorte :  gelijk 
voorheen  in  het  vleesch  in  de  wereld,  zoo  nu  in  den 
geest  in  Christus. 

4^  De  Consequentiae  ah  Effeciu  zijn :  heiliging  van 
zonde,  bevrijding  van  de  inhaerente  en  strafrechtelijke 
gevolgen  van  de  zonde  in  de  toekomende  wereld,  met  al  de 
middelen  en  processen  van  heiligmaking  door  het  Woord 
en  door  den  Geest :  consequentiae  die  voor  den  zondaar 
met  betrekking  tot  God  en  zijn  eigen  ziel  dezelfden  zijn 
als  de  voldoening  van  een  schuld  voor  een  schuldenaar 
met  betrekking  tot  een  schuldeischer ;  als  de  boete 
door  een  zondoffer  dat  de  priester  brengt  voor  den 
overtreder  van  de  Mozaische  wet ;  als  de  verzoening 
van  een  vader  voor  een  zoon  die  zich  vervreemd 
had  van  zijns  vaders  huis  en  tegenwoordigheid,  en 
als  de  loskooping  door  een  losprijs  van  een  slaaf  of 
gevangene.  — 

Om  deze  zijne  vrijmoedige  critiek  aan  sacro-sancta 
der  orthodoxie  vanuit  zijne  diepere  opvatting  omtrent 
de  grenzen  van  rede  en  geloof,  en  om  heel  zijn  streven 
van  verzoening  tusschen  geloof  en  rede,  gold  C.  bij  mannen 
der  uiterste  rechterzijde,  die  in  hunne  inzichten  bekrompen 
„evangeHcal"  en  omtrent  zijne  ware  meeningen  in  deze 
dingen  dikwijls  niet  op  de  hoogte  zijn,  als  de  initiator  van 
verfijnd  rationalisme  en  liberalisme  in  de  Christelijke  theo- 
logie, en  bijv.  als  de  oorzaak  van  het  latere  ongeloof  van 
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zijn  vroegeren  leerling  John  Sterling;  ^)  en  omgekeerd 
bij  mannen  van  polemisch  liberale  richting  als  Th.  Carlyle 
toen  hij  zijn  leven  van  John  Sterling  schreef,  en  bij 
John  Sterling,  onder  Carlyle's  invloed,  zelf  als  een  be- 
derver der  waarheid  die  onverzoenlijke  tegenstelHngen 
bedekte  met  ,,moonshine,"  ja  als  een  onoprechte  begrips- 
alchimist ter  wille  van  de  gunst  der  bisschoppen  en 
bigotte  dames.  ^)  Maar  de  uit  Coleridge's  biographie 
herhaaldelijk  blijkende  weigering  om  bv.  artikelen  te 
schrijven  in  winstgevende  bladen,  maar  die  zijne  over- 
tuiging niet  vrij  lieten,  in  dagen  van  zijn  grootsten 
pecuniairen  nood,  spreekt  toch  anders  van  Coleridge's 
oprechtheid.  En,  gelijk  gezegd,  Carlyle  verraadt  in  zijne 
Sterling-biographie,  hoe  geestig  geschreven,  eene  alge- 
meene  neiging  om  alles  wat  niet  met  zijn  momenteelen 
smaak  voor  het  pragmatische,  concrete,  individueele  en 
zintuigelijk  realistische  strookt,  voor  ,,moonshine"  ^)  uit 
te  maken :  eene  eenzijdig  aesthetische  beoordeeHng  dus 
van  alles  (en  zelfs  eene  aesthetisch  zeer  eenzijdige), 
niet  competent  om  een  denker  van  de  metaphysische 
diepte  van  een  Coleridge  te  beoordeelen,  laat  staan  te 
veroordeelen. 

Juister  beoordeelen  wel  de  beteekenis  van  Coleridge 
als  apologeet  een  Shairp  en  Shedd,  die  in  hem  zien  „an 
able  defender  and  expounder  of  the  doctrines  of 
Christianity,"  en  laatstelijk  John  Tulloch  die  in  hem  eert : 
den  hersteller  van  de  eenheid  tusschen  religie  en  rede 
door  eene  breedere  opvatting  van  beide;  die  tegenover 

^)  Rigg,  Hurst,  cf.  ook  „S.  f.  C.  His  Philosophy  and  ïheology'*, 
in  Eclectie  Review  1851,  Januari;  ook  Carlyle,  the  life  of  John 
Sterling. 

^)  Carlyle,  the  life  of  J.  Sterling,  196.  ^)  Merkwaardig  is  dat 
Coleridge  zelf  dit  woord  al  gebruikte  juist  voor  de  Unitarische 
prediking,  Anima  Poetae  168. 
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de  bekrompen  scheiding  der  Evangelicals  tusschen  Chris- 
tendom en  wereld  handhaafde  de  eenheid  van  beide  en 
het  rationeele  werken  van  den  invloed  des  H.  Geestes; 
en  tegenover  empirisme  en  epicureisme  aantoonde  den 
geestelijken  aanleg  van  den  mensch ;  die  tegenover  ratio- 
nalisme het  supra-rationeele  en  supra-natureele  van  de 
Christelijke  openbaring  deed  beseffen,  en  tegenover  het 
Supranaturalisme  met  zijn  uitwendige  Evidences  de 
verdediging  van  het  Christendom  meer  zocht  in  de  inner- 
lijke evidentie  van  een  beantwoorden  van  de  Christelijke 
religie  aan  de  geestelijke  nooden  der  ziel;  die  in  één 
woord  op  grond  van  ervaring  zag  in  „Christianity  the 
true  explanation  of  the  facts  of  our  spiritual  being, 
and  the  true  remedy  of  their  disorder." 


HOOFDSTUK  XII 


Zijne  Schriftbeschouwing  en  zijn  Kerkbegrip. 

De  ervaringsgrond  van  heel  deze  Coleridge's  Chris- 
telijk-theïstische  v^^ereld-beschouwing  bepaalde  ook  zijne 
verhouding  tot  de  twee  polen  waarin,  naar  zijn  geliefd 
schema,  de  prothesis  van  het  Eeuwige  Woord,  Christus 
van  Eeuwigheid,  zich  als  in  thesis  en  antithesis  uitwerkt, 
en  waaruit  de  kennis  van  het  geestelijke,  de  prediking 
van  den  Geest  als  synthese  resulteert:  de  Schrift  en 
de  Kerk,  Coleridge's  verhouding  tot  beide  is  op  grond  van 
deze  zijne  geestelijke  ervaringsgewisheid  eene  van  diepe 
waardeering  voor  haren  geestelijken  inhoud  bij  vrijmoedige 
critiek  op  hare  menschelijke  bepaaldheid. 

Zijne  Schriftbeschouwing  ontvouwde  hij  in  den  breede 
op  geniale  wijze  in  „the  Confessions  of  an  Inquiring  Spirit*' 
in  den  vorm  van  Letters  on  the  Inspiration  of  the  Scrip- 
tures,  ^)  die  een  diep  congeniaal  inzicht  in  de  „spiritual 
world"  der  H.  Schrift  verbinden  met  een  gezond  oordeel 
en  vrijen  blik  voor  de  menschelijke  factoren  in  de  ge- 
schriften der  Bijbelschrijvers,  en  voor  de  ontwikkeling  in 
de  openbaring.  Om  dit  critisch  standpunt  verwerpen  man- 
nen als  Rigg  en  Hurst  hem  nog  meer,  en  stellen  hem 
mede  verantwoordelijk  voor  de  rationalistische  en  liberale 


1)  Aids  to  Refl.  and  Confessions  of  an  Inq.  Spirit,  by  S.  T.  C. 
ed.  George  Bell,  London  1904,  pag.  285. 
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richting  in  de  Schriftcritiek  die  in  1866  gevolgd  is  in  de 
„Essays  and  Reviews"  van  Temple,  Williams,  Baden  Powell, 
Wilson,  Goodwin,  Pattison  en  Jowett,  en  in  de  geschriften 
van  bisschop  Colenso.  Doch  hier  bleek  dat  als  twee  het- 
zelfde zeggen,  het  nog  niet  altijd  hetzelfde  is,  dat  de 
critiek  eene  andere  is  naarmate  zij  gevoerd  wordt  van 
uit  een  rationaUstische  overtuiging  als  van  de  Essayisten, 
dan  vanuit  het  spiritueel  Rationalisme  van  Coleridge. 
Coleridge  kwam  tot  zijn  critisch  standpunt  in  zijn  eigen 
nog  half  rationalistische  en  unitarische  periode  tijdens  zijn 
Duitsche  reis :  Lessing  en  Eichhorn  openden  hem  den 
critischen  bUk.  Maar  in  zijn  latere  meer  spiritueele  en 
positieve  periode  behoefde  hij  dien  blik  niet  te  sluiten, 
juist  krachtens  zijn  diepe,  geestelijke  ervaring  van  de 
geestelijke  wereld  des  Bijbels,  waaraan  haar  menschelijke 
bemiddeling  niets  afdeed.  En  Tulloch  waardeert  Coleridge 
nog  eens  te  meer  als  dengeen  die  ^,advance  of  Bible- 
study"  in  Engeland  gaf,  en  een  ^,advance"  van  Bijbel- 
studie die  zelfstandig  was,  en  zijn  tijd  een  100  jaar 
vooruit. 

In  genoemde  Confessions  dan  bestrijdt  Coleridge  met 
beslistheid  en  fijnen  tact  de  oude  Inspiratieleer  als  ware 
alles  in  den  Bijbel  van  a — z  onfeilbaar  dictaat  van  ^the 
Suprème  Reason".  Met  groot  meesterschap  voert  hij  deze 
leer  ad  absurdum  door  te  bewijzen  dat  zij  leidt  tot  eene 
monstrueuse  beschouwing,  die  het  Godswoord  in  de 
Schrift  eer  vernietigt  dan  bewaart.  Hij  stelt  deze  twee 
vragen  voorop  die  zijn  standpunt  doen  gevoelen : 

I.  Is  het  noodzakelijk  of  zelfs  nuttig  te  bestaan  op  het 
geloof  aan  den  goddelijken  oorsprong  en  de  integriteit 
van  alle  en  van  ieder  deel  der  kanonieke  boeken  als  de 
voorwaarde  of  het  grondbeginsel  van  Christelijk  geloof? 

II.  Of  zal  men  niet  veel  zekerder  kunnen  vertrouwen 
op  eene  ware  appreciatie  van  de  Schrift  in  haar  geheel 
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als  resultaat  en   gevolg  van  het  geloof  in  Christus? 

Coleridge's  Bijbel-critiek  kan  gekarakteriseerd  worden 
als  critiek  op  de  schrift  vanuit  het  geloovig  subject^  sub- 
jectief, maar  subjectiviteit  van  het  geloovig  subject,  in 
den  diepen,  geestelijken  (spiritual)  zin  dien  wij  weten 
dat  C.  aan  het  woord  geloovig"  geeft.  Hij  plaatst 
vooraan  eene  samenvatting  van  zijn  geloof  in  de 
Vleeschwording  van  het  Woord  in  Christus  en  in  de 
geestelijke  (spiritual)  dogmata  van  het  Geloof  in  Christus. 
En  dan  stelt  hij  als  kanon  van  critiek  op:  ,,Whatever 
finds  me"  (d.i.  dus  ,,finds"  het  geloovig,  wedergeboren 
subject)  is  geïnspireerd. 

De  Schrift  is  het  „midpoint"  tusschen  feit  en  waarheid, 
tusschen  het  historische  en  het  geestelijke,  of  liever 
tusschen  objectieve  openbaring  van  ^, Spirit"  en  subjectieve 
werking  van  „spirit".  In  wien  zelf  de  ,,spirit"  leeft,  die 
ziet  in  de  H.  Schrift  „a  spiritual  world",  en  dien  hindert 
niet  dat  daarin  nog  zooveel  menschelijks  en  voorbijgegaans 
is;  die  vraagt  aan  den  Bijbel  ook  alleen  ontsluiting  van 
„a  spiritual  world"  en  verwacht  niet  eene  opening  van 
kennis  over  alle  andere  gebieden ;  integendeel,  zijn  eigen 
intuitie  in  de  werking  van  den  geest  in  zijn  geest  doet 
hem  niet  anders  verwachten  dan  dat  het  persoonlijke, 
individueele,  door  den  tijd  bepaalde  en  beperkte,  door 
den  „spirit"  niet  geheel  wordt  weggenomen  of  uitge- 
wischt;  dien  zijn  de  oogen  ervoor  open  dat  er  onder- 
scheid is  tusschen  „dictation  by  spirit"  en  ^actuation 
by  spirit"  of  inspiratie.  Coleridge  gelooft  in  de  mogelijk- 
heid van  „dictation",  b.v.  bij  Bileam,  maar  alleen  waar 
dat  uitdrukkelijk  vermeld  wordt,  acht  hij  dit  te  moeten 
aannemen,  niet  elders ;  bovendien  is  dat  ook  niet  de 
hoogste  vorm  van  profetie.  De  hoogste  is  inspiratie, 
„actuation  of  spirit  by  H.  Spirit".  En  alleen  zulk  een 
inzicht  in  het  wezen  van  inspiratie  merkt  het  „spiritual" 
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op  in  de  Schrift.  De  andere  leer  daarentegen,  de  leer 
van  Dictation,  Onfeilbaarheid,  sluit  daarvoor  het  gezicht, 
maakt  de  werkingen  van  Gods  geest  tot  eene  mon- 
struositeit. 

Allereerst  vraagt  C. :  waarop  rust  de  leer  der  Onfeil- 
baarheid? De  Joden  hadden  niet  eens  omtrent  den  O.  T. 
kanon  deze  opvatting  Zij  handhaafden  die  leer  alleen 
omtrent  de  Wet,  en  dat  nog  wel  eerst  uit  oppositie 
tegen  het  Christendom.  En  op  grond  daarvan,  op  een 
zoo  lossen  grond  nog  wel,  breidde  de  Christelijke 
theologie  die  leer  uit  tot  heel  den  Bijbel.  Dit  hetgeen 
tegen  die  leer  is  in  te  brengen  ab  extra.  Maar  dan  de 
monstruositeiten,  tot  welke  die  leer  leidt,  ab  intra  be- 
zien. Heb  oog  voor  het  wezen  van  inspiratie  (actuation, 
not  dictation),  en  gij  ziet  in  Dehorah  eene  waarachtige 
profetes,  ondanks  enkele  ruwheden  en  hartstochtelijk- 
heden en  particularistische  gedachten  in  haar  lied.  Maar 
moet  denken  dat  alles  woord  voor  woord  is  ingegeven 
wat  Deborah  zegt  en  zingt  (en  bij  de  leer  der  On- 
feilbaarheid is  er  geen  min  of  meer  mogelijk), 
en  als  uiting  van  een  bovenmenschelijk  buikspreker  wordt 
alles  monstrueus.  Zoo  ook  de  Psalmen:  als  men  het  oog 
openhoudt  voor  het  menschelijk  bepaalde  en  beperkte, 
dan  zijn  zij  heerlijk;  maar  als  uitingen  van  een  auto- 
maton,  dan  zijn  woorden  als  Ps.  109  :  6 — 20,  Ps.  137  :  9 
gewoon  monsterachtig.  Denk  u  ook  het  boek  Job  woord 
voor  woord  ingegeven  door  hoogere,  door  „Suprème 
Reason*',  en  de  klachten,  de  twijfel,  de  opstand  van  Job 
worden  stuitend,  belachelijk,  onbegrijpelijk,  ergerlijk  zelfs; 
maar  hoe  heerlijk  is  het  als  men  oog  heeft  voor  het 
goddelijke  en  het  menschelijke  in  dit  boek. 

Dit  opmerken  van  het  menschelijke  en  het  vergankelijke 
in  de  Schrift  neemt  niets  weg  van  de  waarde  des  Bijbels. 
Men  zou  iemand  een  dwaas  noemen  die  tegen  de  erkende 
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schoonheden  van  Shakespeare  als  eene  gewichtige  instantie 
wilde  inbrengen  enkele  minderwaardige  stukken  zooals  Titus 
Andronicus,  Henry  VI.  Zoo  dwaas  en  overstandig  zou  hij 
doen  die  na  de  erkenning  van  de  geestelijke  heerlijkheid  des 
Bijbels  wou  wijzen  als  daarmee  in  strijd  op  Esther,  Dan.  i  —  6 
enz.  Lees  den  Bijbel  als  ieder  ander  boek,  dan  juist  zal  „the 
spiritual  world"  eruit  te  voorschijn  treden,  vooral  voor  het 
„spiritually  regenerated  subject.'*  Dan  zal  er  wisselwer- 
king plaats  hebben  tusschen  den  objectieven  „spirit"  in 
den  Bijbel  en  den  „spirit"  in  het  subject.  Dan  wordt  de 
Bijbel  een  wapenkamer  voor  den  strijd,  en  wie  hem  zoo 
kent,  dien  hindert  het  niet  of  hij  er  eens  een  wat  roestig 
of  verouderd  wapentuig  in  vindt  :  het  zou  hem  zelfs  ver- 
wonderen als  het  anders  was.  Als  er  geen  verschil  was 
tusschen  de  Bijbelschrijvers,  dan  juist  zou  men  twijfelen 
aan  hun  waarachtigheid.  Als  God  anders  handelde  met 
den  spirit  van  die  schrijvers  dan  hij  nu  handelt  in  Christus, 
dan  zou  men  juist  aan  „spirit"  en  geloof  gaan  twijfelen. 
Zoo  komt  C.  terug  tot  zijn  uitgangspunt :  De  Bijbel  is 
niet  de  eenige  bron  van  geloof.  Hij  bevat,  maar  con- 
stitueert niet  den  Christelijken  Godsdienst.  Wij  hebben 
noodig  andere  regels,  helpende  krachten,  gidsen,  geeste- 
lijke, historische  naast  den  Bijbel:  „preaching  of  the  Gospel, 
discipline  of  Church,  continued  succession  of  the  Ministry, 
Communion  of  Saints."  De  waarheid,  door  Christus  ge- 
openbaard, heeft  haar  evidentie  in  zich  zelf,  en  het  be- 
wijs van  haar  goddelijke  autoriteit  in  haar  geschiktheid 
voor  onze  natuur  en  onze  nooden.  Wees  slechts  zoo 
orthodox  een  geloovige  als  gij  overvloedige  reden  hebt 
om  te  zijn,  hoewel  door  eenig  toeval  van  geboorte,  land 
of  opvoeding  de  kostbare  gift  van  den  Bijbel  met  zijn 
additioneele  ^)  evidentie  tot  op  dit  oogenblik  u  was  ver- 


^)  cf.  ook  Bio  336. 
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borgen  gebleven,  en  dan  lees  zijn  inhoud  enkel  met 
dezelfde  piëteit  die  gij  anders  vrijelijk  schenkt  aan  de 
geschriften  van  hen  die  in  hunne  verschillende  tijden  als 
de  besten  en  wijsten  worden  beschouwd  :  wat  gij  dan 
in  overeenstemming  vindt  met  uw  van  te  voren  gevestigde 
overtuiging,  dat  zult  gij  natuurlijk  als  het  geopenbaarde 
woord  erkennen.  En  dan  zullen  uwe  twijfelingen  beperkt 
worden  tot  die  deelen  of  passages  in  den  overgeleverden 
kanon  die  u  onvereenigbaar  lijken  met  erkende  waar- 
heden, en  in  strijd  met  de  getuigenissen  gegeven  in  de 
Schrift  zelf.  Wat  die  betreft,  beslis  voor  u  zelf :  en  vrees 
niet  voor  het  resultaat.  ^)  — 

Zoo  geeft  C.  ook  op  menige  plaats  in  zijne  geschriften 
blijk  zoowel  van  een  diep  als  van  een  gezond  en  vrij 
oordeel  over  de  H.  Schrift.  Het  kan  ons  niet  verwon- 
deren dat  iémand  van  voor  loo  jaren  nog  in  menige 
verouderde  meening  bevangen  is.  Maar  het  is  aan  den 
anderen  kant  verwonderlijk  hoe  hij  problemen  heeft 
vooruit  gevoeld,  en  zijn  tijd  reeds  in  menig  oordeel  van 
Bijbelcritiek  vooruit  was.  Omtrent  den  Pentateuch  ver- 
dedigt hij  nog  de  meening  dat  hij  van  Mozes  is.  Dit  hangt 
samen  met  zijn  geheele  opvatting  van  de  godsdienstge- 
schiedenis (reeds  hier  en  daar  al  doorschemerende.)  Aan 
het  begin  daarvan  nam  hij  aan  iets  als  eene  oer-open- 
baring,  ten  minste  eene  oorspronkelijk  monotheistische, 
adaequate  intuïtie  van  het  wezen  Gods.  Die  zonk  echter 
door  den  val  en  verhief  zich  niet  boven  eene  pantheïs- 
tische visie  van  de  natuur.  In  dien  toestand  achtte  hij 
Aegypte  ten  dage  van  Mozes.  Dit  Pantheïsme  in  Aegypte 
en  Griekenland  en  Babyion  verdeelde  zich  tot  polytheïsme. 
Daartegenover  plaatste  zich  op  de  lijn  der  openbaring,  op 
de  opgaande  lijn  van  de  Aartsvaders  over  Mozes  :  het 
Theisme.  —  Toch  ontgaan  aan  C.  niet  de  indiciën^)  die 

1)  cf.  ook  Misc.  324.    3)  T.  T.  81,  Misc.  55—57. 
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tot  loochening  der  Mozaische  authenticiteit  van  den  Pen- 
tateuch en  tot  de  bronnenscheiding  hebben  geleid  :  de 
waarschuwingen  in  den  Pentateuch  tegen  dingen  die  pas 
in  David's  en  Salomo's  tijd  te  pas  komen ;  hoe  Izaaks 
leven  eene  zwakke  imitatie  is  van  Abrahams  leven. 
Gen.  II  en  III  acht  hij  van  hooger  oudheid  (als  in  steen 
gegriffeld)  dan  Gen.  I,  dat  hij  echter  voor  Mozaisch  houdt. 
Gen.  I  vat  hij  letterlijk  op,  maar  Gen.  II  en  III  symbo- 
lisch, en  kan  niet  verstaan  hoe  iemand  die  iets  van  zoo 
oude  litteratuur  afweet,  dat  anders  kan  doen.  De  slang 
(Gen.  III)  is  in  de  Aegyptische  tempeltaal  ,,the  under- 
standing".  Omtrent  den  Zondvloed  heeft  hij  bezwaar 
dien  als  algemeen  te  beschouwen,  en  hij  oppert  het 
vermoeden  of  Noach  niet  misschien  een  ,,homo  repraesen- 
tativus"  is.  Wat  aangaat  de  O.  T.  wonderen  opent 
hij  den  blik  ervoor,  dat  er  onderscheid  moet  gemaakt 
worden  tusschen  providentieele  wonderen  als  de  door- 
tocht door  de  Roode  Zee,  manna  en  kwakkels,  en 
miraculeuze  als  het  sterven  van  de  eerstgeboorte,  welke 
hij  echter  gelijkelijk  voor  historisch  houdt.  ^)  Van  de 
Psalmen'^)  acht  hij  er  menigeen  alleen  ^,Davidical,  not 
Davids  own  composition,"  en  slechts  een  half  dozijn 
een  adaequaat  vehikel  voor  Christelijke  dankzegging  en 
vreugde.  Omtrent  Job  ^)  heeft  C.  de  meening  dat  het 
een  Arabisch  gedicht  is  van  voor  Mozes'  tijd,  in  verband 
met  Aegyptisch  pantheisme.  Spreuken  acht  hij  ook  meer 
Salomonisch  dan  van  Salomo.  ^)  Aan  Prediker  ^)  betwist 
hij  de  canoniciteit.  Met  Jezus  Sirach  en  Wijsheid  wilde 
hij  Prediker  liever  in  een  Appendix  hebben,  omdat  hij 
leert  „a  prudence  on  its  own  grounds,  and  not  as  vehicle 


1)  Aids  171/2,  188.  T.  T.  20,  30,  38,  61,  77.  Misc.  64— 67,  227, 

307/8,  315,  307. 

T.  T.  41,91.    8)  Fr.  182,  X  X  85/6.    ^)  T.  T.  41.       T.T.  174. 
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of  a  spiritual  principle."  Hij  ziet  ook  het  verband  van 
Prediker  met  de  Grieksche  gedachtenwereld.  Ook  be- 
treurt hij  dat  dit  boek  leert  enkel  „a  nomical,  not 
a  real  immortality,''  welke  hij  overigens  in  het  O.  T. 
wel  geleerd  ziet  (Spr.  9:7;  14:32,  cf.  Bio  316,375). 

In  het  N.  T.  ziet  hij  het  onderscheid  tusschen  synop- 
tici en  Johannes.  De  Synoptici  toonen  ,,history  in  facts 
and  as  fulfilment  of  prophecies."  Met  groote  vrijmoedig- 
heid verklaart  C.  Mt.  12:40  echter  (de  toepassing  van 
het  Jona-teeken  op  de  Opstanding,)  voor  eene  zinsto- 
rende glosse.  ^)  Johannes  staat  voor  C.  echter  nader  aan 
de  waarheid  in  Christus.  ,  John,  born  Platonist,  exprimes 
the  doctrines  with  allmost  oracular  utterance  of  myste- 
ries of  the  Christian  religion,  without  comment  because, 
being  pure  reason,  it  can  only  be  proved  by  itself. 
lts  evidence  is  involved  in  its  existence".  Johannes  en 
Paulus^)  karakteriseert  hij  zoo  tegenover  elkaar:  ,John 
fuU  of  light  and  love,  whose  books  are  full  of  intui- 
tionSy  as  those  of  Paul  are  books  of  energies;  the  one 
uttering  to  sympathizing  angels,  what  the  other  toils  to 
commune  to  man,  by  the  aids  of  the  understanding, 
common  logic"  (voor  zoover  mogelijk).  Congeniaal  voelde 
hij  de  echtheid  van  Paulus  brief  aan  de  Romeinen  ^)  op 
grond  van  het  ,,intensely  passionate  argument,"  Doch 
ook  Eph.  en  Col.  *)  acht  hij  echt,  al  ontgaat  het  hem 
niet  dat  er  verschil  in  stijl  is,  wat  hij  evenwel  toeschrijft 
aan  de  bedoeling  van  Eph. :  te  zijn  ,,a  cathoHc  circular." 
Col.  is  ,,the  overflowing  of  Paul's  mind  on  the 
same  subject."  Maar  de  Pastor aal-hrieven  acht  hij  meer 
éTi(7ToKóLi  Uo(,vXo£i^&g  dan  van  Paulus,  op  grond  juist  van  zoo 
groot  verschil  in  stijl  met  Rom.  en  Eph..  Ook  Hehr.  ^) 
acht  hij  zoo  niet-PauUnisch,  ,,too  studiously  regular"  voor 

')  Bio  Aids  173.  2)  Fr.  283/4,  T,  T.  401,  152/3.  ^)  T.  T. 
228.  *)  T.  T.  83.    5)  X.  T.  24,  94. 
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Paulus  individualiteit.  Hij  gaat  mee  met  Luther  die  een 
Alexandrijn,  misschien  Apollos  als  schrijver  vermoedt. 
Hij  acht  het  een  voorbeeld  van  gnosis,  maar  binnen 
gezonde  grenzen,  ofschoon  het  300  jaar  strijd  had  om 
in  den  kanon  te  komen.  Toch  acht  hij  de  opname 
,,fortunately." 

Omtrent  de  Apocalypse  ^)  heeft  C.  een  voor  zijn  tijd 
al  zeer  gezond  oordeel:  ,,Ap.  narrates  in  the  broad  and 
inclusive  form  of  ancient  Prophecy  the  successive  strugg- 
les  and  final  triumf  of  Christianity  over  Paganism  and 
Judaism  of  the  then  Roman  empire,  typified  in  the  fall 
of  Rome,  destruction  of  the  old  and  (symbolical)  descent 
of  the  New  Jerusalem."  Bij  deze  opvatting  acht  hij  de 
uitlegging  van  Ap.  ook  niet  van  onoverkomelijke  moei- 
lijkheid. — 

Coleridge  laat  dus  een  gezond  oordeel  en  gepaste 
critiek  toe  op  de  H.  Schrift.  Hij  erkent  de  rechten  van 
het  subject,  maar  bev^raard  voor  subjectivisme  door  te 
eischen:  het  geloovig  subject,  het  subject  gebonden  aan 
het  geloof  dat  door  de  Kerk  Moordt  voortgeplant.  ^,It  is  my 
fixed  principle  that  a  Christianity  without  a  church  ex- 
cercising  spiritual  authority,  is  vanity  and  dissolution".  ^) 
Hij  blijft  er  oog  voor  houden  dat  er  is  een  spiritual  church" 
in  onderscheiding  van  een  ,,external  church",  en  het  is 
zijn  gedachte  dat  het  de  fout  der  Roomsche  kerk  ^)  is 
dat  onderscheid  voorbij  te  zien.  De  Roomsche  kerk, 
hoezeer  van  waarde  geweest  als  bakermat  van  Christelijke 
cultuur  tegenover  het  Barbarisme,  ging  haar  oplossing 
tegemoet  toen  zij  de  ^,spiritual  church"  in  eene  uitwendige 
wilde  omzetten  met  doorbreking  van  nationale  perken. 
„Spiritual  church"  en  „nat  ion  al  church"*)  moeten 
verbonden  blijven;  „national  church"  dat  is  de  Kerk  welker 

^)  Misc.  172.    2)  Aids  200  noot. 

8)  T.  T.  112,  213,  286.  Fr.  185.    ^)  T.  T.  286. 
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wording  met  de  geschiedenis  van  dat  land  is  samen- 
gegroeid, niet  met  den  staat  van  dat  land.  C.  is  van 
oordeel  dat  Kerk  en  Staat  niet  moeten  v^^orden  geïdenti- 
fieerd;  zij  vertegenvi^oordigen  verschillende  polen:  de  Kerk 
^permanency",  de  staat  ^,progress".  Bij  de  Turken  waar 
Kerk  en  staat  één  zijn,  is  geen  vooruitgang.  Een  staat 
is  in  idee  tegenovergesteld  aan  de  Kerk.  Een  staat  rekent 
met  klassen  en  waardeert  bij  uitwendig  accident;  een 
kerk  alleen  met  individuen  en  bij  innerlijke  verdienste, 
erkennende  geen  gradatie  van  rangen,  maar  van  wijsheid, 
kennis,  heiligheid :  democratisch;  een  staat  is  aristocratisch. 
Daarin  ziet  C.  de  groote  fout  van  ^^the  Church  of  England" 
dat  zij  in  verband  staat  met  den  staat  en  de  kroon.  ^) 
Overigens  is  hem  ^,the  Church  of  England"  de  meest 
apostolische,  de  eigenlijk  ware  Katholieke  Kerk.  Ze  is 
hem  „the  ark  of  the  covenant",  en  hij  wenscht  zich  als 
grafschrift:  ,,enthusiastic  lover  of  the  Church".^) 

Het  kerkbegrip  heeft  in  Engeland  een  belangrijke  be- 
teekenis  wegens  het  verband  van  deze  nationale  kerk  met 
den  staat,  en  hare  verhouding  dientengevolge  tot  andere 
dissentieerende  kerkformaties.  Coleridge  komt  als  iedere 
Engelschman  er  dikwijls  toe,  om  zijn  kerkbegrip  te  ont- 
vouwen. Naar  aanleiding  van  de  Catholic  Emancipation- 
Bill  heeft  hij  dat  in  den  breede  gedaan  in  zijn  essay  ^^on 
Church  and  State'.  Om  zijn  verklaarde  liefde  voor  ,,the 
Church  of  England"  heeft  men  hem  wel  mede  verant- 
woordelijk gemaakt  voor  het  geëxalteerde  kerkbegrip  en 
heel  de  beweging  in  de  richting  van  Rome,  ,, the  Popery", 
van  de  Anglo-Katholische  beweging,  die  om  haar  aanvang 
in  1833  met  de  pubHcatie  van  de  ,,tracts  for  the  time" 
ook  de  Tractarian  movement  (Oxford-movement)  ge- 
noemd wordt.   Inderdaad  schrijft  John  Henry  Newman 

^)  T.  T.  18,  106/7,  H7»  187,  210.  Aids  196,  257.. 
^)  Misc.  76/7,  213;  T.  T.  10,  29,  67. 
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zelf  aan  Coleridge's  geschriften  invloed  op  die  bewe- 
ging toe,  aan  Coleridge's  Aids  in  het  bijzonder  zijn 
eigen  lateren  overgang  tot  de  Roomsch  Katholieke 
Kerk  als  consequentie  van  het  Anglo-Katholicisme. 
Maar  toch  is  dit,  gelijk  Coleridge's  begaafde  dochter  Sara 
nauwkeurig  heeft  aangewezen,  slechts  zeer  ten  deele  waar. 
Coleridge  had  de  kerk  van  Engeland  lief  als  nationale  kerk 
en  koesterde  omtrent  haar  het  ideaal,  dat  zijn  kerkbegrip 
verwant  maakte  aan  dat  van  Hooker :  dat  kerk  en  natie 
slechts  twee  zijden  zouden  zijn  van  het  zelfde,  de  kerk  de 
samenvatting  van  alle  intellectueele  spiritueele  educatie  in 
het  volk.  Voorts  had  hij  wel  omtrent  het  Avondmaal 
zeer  mystisch-realistische  opvattingen,  maar  niet  die  van 
transsubstantiatie  noch  van  consubstantiatie,  doch  van 
substantiatie  zooals  hij  het  in  eene  annotatie  noemde 
En  omtrent  den  Doop  had  hij  al  een  zeer  weinig  sacra- 
menteele  opvatting.  Een  der  hoofd-leerstukken  der  sacra- 
menteele  beweging  was  dat  van  ^^baptismal  regeneration,'* 
maar  hiertegen  heeft  Coleridge  juist  het  meest  strijd  gevoerd 
en  den  doop  slechts  als  symbool  van  de  wedergeboorte 
geleerd.  ^)  Zoo  was  hij  ook  wel  voor  eene  historische 
successie  van  het  geestelijk  ambt  in  de  nationale  kerk, 
als  de  nationale  draagster  van  de  hoogste  geestelijke 
goederen  der  natie,  maar  van  de  bigotterie  der  aposto- 
lische successie'*  van  de  bisschoppen  in  de  Engelsche 
kerk  was  hij  evenzeer  een  vijand  als  van  de  sacramen- 
teele  opvattingen  omtrent  de  priestermacht.  Zijn  heele 
opvatting  van  het  Christendom  was,  ondanks  al  zijn 
realistische  en  mystische  elementen,  veel  te  veel  ratio- 
neel voor  een  dergelijk  sacramenteel  kerkbegrip  als  de 
Puseyisten  langs  het  Anglo-Katholicisme   naar  Rome  ^) 


1)  Anima  Poetae  294.  ^)  cf.  Revelation  and  Redemption, 
pag.  254.    ^)  vooral  in  1846. 
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leidde.  Voor  die  laatste  consequentie  was  hij  ook  een 
te  groot  vereerder  van  de  Reformatoren  en  in  het 
bijzonder  van  Luther 

Maar  ook  van  het  dogmatische  kerkbegrip  der  Evan- 
geHcals  wa.s  Coleridge  verwijderd  door  zijn  rationalisme 
in  de  opvatting  van  de  Church,  al  was  het  dan  een 
rationalisme  van  heel  andere  soort  dan  het  gewoonlijk 
zoo  genoemde.  Geen  priestermacht,  maar  ook  geen 
leerformules  omschreven  hem  het  kerkbegrip  :  het  zich 
steeds  ontwikkelend  geestelijk  inzicht,  dat  gaf  hem  inhoud 
aan  het  begrip  kerk,  en  bepaalde  hem  hare  grenzen. 
Zoo  was  hij  tegelijk  tegen  schisma  en  tolerant  tegenover 
verschillende  richtingen.  Zoo  was  zijn  kerkbegrip  ^rop'res- 
sief  en  comprehensief.  John  Tulloch  wees  op  de  verwant- 
schap van  Coleridge's  kerkbegrip  in  deze  opzichten  met 
dat  der  Oambridge-Platonisten.  Coleridge's  idee  van  kerk 
was  echter  zoo  mogelijk  nog  comprehensiever  dan  het 
hunne.  Hij  verbond  in  zijn  idee  van  ^,National  Church" 
eigenlijk  kerk  en  akademie  in  den  uitgebreiden  zin  van 
samenvatting  van  alle  wetenschappen  en  kunsten  in  een 
land.  Wederom  vinden  wij  in  Green's  Mental  Dynamics 
Coleridge's  eigen  idee  van  eene  Church  of  England" 
het  best  omschreven,  als  Green  daar  een  lans  breekt 
voor  „Universities  in  unity  with  the  National  Ghurch^  as 
the  universal  organ  according  to  the  idea  for  educating, 
harmonising  and  applying  all  the  elements  of  moral 
cultivation  and  intellectual  progress,  of  which  religion 
preserves  the  aim  and  sanctifies  the  use." 

1)  Misc.  97,  loo,  2og,  316;  T.  T.  53,  70,  164;  Fr.  35,  40,  79. 
82,  89,  189/90.  Aids  105,  Poems  II  405. 


HOOFDSTUK  XIII. 


BESLUIT. 

Willen  wij  ten  besluite  ook  den  invloed  van  Coleridge's 
Intuities  op  het  gebied  van  wijsbegeerte,  ethiek,  godsdienst 
en  christelijke  apologetiek  nog  een  eindweegs  vervol- 
gen en  een  blik  verkrijgen  op  de  beteekenis  van  Samuel 
Taylor  Coleridge  in  de  eerste  plaats  voor  philosophie  en 
theologie  in  Engelsche  landen  maar  ook  voor  wijsbegeerte 
en  godgeleerdheid  in  het  algemeen,  dan  mogen  ons  daarbij 
voorlichten  twee  mannen  wier  oordeel  onverdacht  is 
daar  de  een,  J.  S.  Mill,  in  philosophicis  zich  juist  schaarde 
bij  de  school  door  Coleridge  bestreden,  en  de  ander, 
J.  Martineau,  in  theologicis  behoorde  tot  de  richting,  die 
der  Unitariërs,  waarvan  Coleridge  zich  met  de  hoofd- 
tendentie van  zijn  leven  juist  afwendde, 

John  Stuart  Mül^  in  zijn  artikel  over  Coleridge,  gepu- 
bUceerd  in  „London  and  Westminster  Review,  Maart 
1840,^)  waardeert  C.  in  het  algemeen  als  dengeen  die 
met  behulp  der  Duitsche  philosophie  de  wijsbegeerte  in 
Engeland  heeft  doen  herleven.  Hij  karakteriseert  C.  als 
,,the  great  quaestioner  of  things  established,"  en  trekt 
een  parallel  tusschen  Coleridge  en  Bentham,  den  vertegen- 
woordiger van  de  in  Engeland  vóór  C.  heerschende 
philosophie  van  het  empirisme  en  utilisme. 

^)  Uitgegeven  in  zijn  ,,Dissertations  and  Discussions'*  vol.  I, 
393  en  vv. 

»9 


Vroeg  Bentham  :  is  iets  waar  ?  en  verwierp  hij  wat  met 
zijne  meening  niet  overeenkwam,  dan  stelde  Coleridge 
de  vraag  :  wat  is  de  zin  ervan  ?  en  was  voor  hem  het  feit 
dat  eene  meening  door  een  aantal  menschen  was  geloofd 
een  teeken  dat  er  eenige  waarheid  in  stak,  of  dat  zij 
tegemoet  kwam  aan  eene  behoefte.  Naar  Miü's  meening 
waren  deze  beide  modi  van  wijsbegeerte,  hoewel  ver- 
schillend toch  beide  wettige  logische  processen,  elkander 
aanvullende,  en  verbonden  :  „the  whole  philosophy  of 
their  age."  Was  het  C/s  constante  meening  dat  een 
mensch  geboren  wordt  of  Platonist  of  Aristotelicus,  zoo 
zou  Mill  willen  zeggen  dat  een  mensch  geboren  wordt 
of  een  Benthamiet  of  een  Coleridgeaan,  en  dat  ieder 
dier  antagoniste  modi  van  gedachte  een  deel  der  waar- 
heid bevat.  Deze  antagoniste  denkwijzen  zijn  noodzakelijk 
voor  elkander  in  den  tegenwoordigen  onvolmaakten  staat 
van  geestelijke  en  sociale  wetenschap.  In  ieder  controvers 
geval  zijn  beide  partijen  in  haar  recht  in  hetgeen  zij  be- 
vestigen, maar  beide  in  het  ongelijk  in  hetgeen  zij  ont- 
kennen. De  waarheid  zou  zijn  de  vereeniging  van  beide. 
Het  gevaar  is,  niet  dwaUng  voor  waarheid  aan  te  nemen, 
maar  een  deel  van  de  waarheid  te  houden  voor  de  ge- 
heele  waarheid. 

De  „Germano-Coleridgean  doctrine"  is  het  verzet  van 
den  menschelijken  geest  tegen  de  wijsbegeerte  van  de  i8^^ 
eeuw.  Men  kan  beide  zoo  aan  elkander  tegenoverstellen  : 

Coleridge  was  in  zijn  denken  ontologisch  omdat  de 
i8^^  eeuw  was  experimenteeL 

Coleridge  was  in  zijn  denken  conservatief  omdat  de 
i8^®  eeuw  was  ^^innovative*' 

Coleridge  was  in  zijn  denken  religieus  omdat  de  i8^® 
eeuw  was  ongeloovig, 

Coleridge  was  in  zijn  denken  concreet^  historisch  oxnA'dX 
de  i8^^  eeuw  was  abstract^  metaphysisch. 
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Coleridge  was  in  zijn  d^n^en  poëtisch  omdat  de  i8*^^  eeuw 
was  prozaïsch, 

Mill  doet  dan  het  fundamenteele  verschil  tusschen  C. 
en  Bentham  (of  de  school  van  Locke)  uitkomen  door 
bloot  te  leggen  wat  het  fundament  is  van  ieder  wijsgeerig 
stelsel:  de  theorie  aangaande  de  bron  van  onze  kennis 
en  de  objecten  welke  het  menschelijk  kenvermogen  in 
staat  is  tot  voorwerp  van  kennis  te  nemen.  De  in  de 
i8^®  eeuw  heerschende  theorie  was  die  geproclameerd 
door  Locke  en  algemeen  toegeschreven  aan  Aristoteles : 
dat  alle  kennis  bestaat  in  generalisatie  van  ervaring.  Van 
de  natuur  of  van  wat  ook  buiten  ons  staat,  kennen  wij, 
volgens  die  theorie,  niets  anders  dan  de  feiten  die  zich 
aan  onze  zinnen  voordoen,  en  zulke  andere  feiten  als 
door  analogie  van  de  eerste  kunnen  worden  afgeleid. 
Er  is  geen  kennis  a  priori,  er  zijn  geen  waarheden  die 
gekend  kunnen  worden  door  een  innerlijk  licht  des  geestes 
en  gegrond  op  intuïtieve  evidentie.  Innerlijke  waarneming 
en  het  bewustzijn  des  geestes  van  zijn  eigen  werkingen 
zijn  niet  alleen  de  uitsluitende  bronnen,  maar  ook  het 
eenige  materiaal  van  onze  kennis. 

Van  dit  gevoelen  verschillen  C.  met  de  Duitsche  phi- 
losophen  sinds  Kant  (om  niet  verder  terug  te  gaan)  en 
velen  van  de  Engelsche  sinds  Reid  zeer.  Coleridge  hand- 
haaft voor  den  menschelijken  geest  een  vermogen  om 
binnen  zekere  grenzen  waar  te  nemen  den  aard  en 
de  eigenschappen  van  ,,Dinge  an  sich".  Hij  onderscheidt 
in  het  menschelijk  intellect  twee  eigenschappen,  welke 
hij,  met  de  technische  benaming,  hem  met  de  Duitschers 
eigen,  noemt  ,,Understanding"  en  ,,Reason".  Het  eerste 
vermogen  oordeelt  over  phaenomena,  of  de  verschijnselen 
der  dingen,  en  vormt  generalisatie  van  deze:  tot  het 
laatste  vermogen  behoort  het  door  directe  intuïtie  dingen 
waar   te   nemen,   en   waarheden   te   erkennen  die  niet 


erkenbaar  zijn  met  de  zinnen.  Deze  percepties  zijn  niet 
eigenlijk  gezegd  aangeboren,  noch  kunnen  zij  opgewekt 
worden  in  ons  zonder  ervaring ;  maar  zij  zijn  geen  copieën 
van  ervaring :  ervaring  is  niet  haar  prototype,  zij  is  slechts 
de  aanleiding  waardoor  zij  onweerstaanbaar  worden 
gesuggereerd.  De  verschijnselen  in  de  natuur  wekken  in 
ons  op,  krachtens  een  hun  inwonende  wet,  ideeën  van 
die  onzichtbare  dingen  die  de  oorzaken  zijn  van  de 
zichtbare  verschijnselen,  en  op  welker  wetten  deze  ver- 
schijnselen berusten :  en  wij  nemen  dan  waar  dat  deze 
dingen  prae-existent  moeten  zijn  om  de  verschijnselen 
mogelijk  te  maken. 

Mill  sluit  zich  nochtans  aan  bij  de  school  van  Locke- 
Bentham.  ,,De  waarheid  ligt  in  de  school  van  Locke  en 
van  Bentham.  De  aard  en  de  wetten  der  ,,Dinge  an  sich", 
of  de  verborgen  oorzaken  der  phaenomena  die  de  objecten 
van  ervaring  zijn,  komen  ons  voor  radikaal  ontoeganke- 
lijk te  zijn  voor  het  menschelijk  kenvermogen.  Wij  zien 
geen  grond  om  te  gelooven  dat  iets  het  object  van  onze 
kennis  kan  ,  zijn,  uitgenomen  onze  ervaring  en  wat  van 
ervaring  kan  worden  afgeleid  door  de  analogie  van  er- 
varing zelve ;  noch  dat  er  in  den  menschelijken  geest 
eenig  idee,  gevoel  of  vermogen  is,  dat  vereischt,  om 
rekenschap  van  zijn  bestaan  te  geven,  dat  zijn  oorsprong 
tot  eenige  andere  bron  wordt  herleid.  Wij  gaan  dus 
uiteen  wat  het  centrale  denkbeeld  van  Cs  wijsbegeerte  be- 
treft, —  maar  toch,  hoewel  wij  de  leeringen  van  C.  en 
de  Duitschers  dwaalleeringen  achten,  zijn  wij  verre  er- 
vandaan te  denken  dat  deze  philosophen  te  vergeefs 
geleefd  hebben.  De  leeringen  der  school  van  Locke 
hadden  eene  geheele  vernieuwing  noodig.  En  die  ver- 
nieuwing is  a  contrario  gekomen  van  de  bestrijding  door 
Coleridge  en  de  Duitschers." 

Reeds  in  J.   S.   Mill's  eigene   ethiek  bleek  die  ver- 
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nieuwende  invloed  van  het  Germano-Coleridgeaansch 
denk-systeem.  Feitelijk  doorbrak  Mill  het  streng  empi- 
risme van  het  Utilisme  in  de  moraal  door  de  onderscheiding 
in  te  voeren  ^^that  some  kinds  of  pleasure  are  more 
desirable  and  more  valuable  than  others",  als  motieven 
van  zedelijk  handelen.  Zulk  eene  onderscheiding  in  quali- 
teit  en  zulk  eene  w  a  a  r  d  e-bepaling  sluit  een  a  priori 
idealistisch,  intuitioneel  moment  in,  hoe  Mill  zich  ook 
beijvert  te  verdedigen  dat  het  is  „quite  compatible  vi^ith 
the  principle  of  utility."  John  Morley  verzette  zich  dan 
ook  om  het  op  te  nemen  in  het  Utilisme.  ^) 

H.  Höffding  in  zijne  „Einleitung  in  die  Englische  Phi- 
losophie  unserer  Zeit"  wijst  ook  het  doorwerken  van 
den  invloed  der  Duitsche  speculatie  door  Coleridge  op 
het  empirisme  ten  aanzien  van  de  grondvragen  der 
philosophie  aan,  vooral  op  het  Evolutionistisch  Empirisme 
dat  in  Herbert  Spencer  zijn  hoogste  uitdrukking  tot  nog 
toe  heeft  gevonden.  Nadat  J.  S.  Mill  in  kennis-theorie 
het  empirisme  nog  consequenter  had  doorgevoerd  door 
ook  de  mathematische  noodzakelijkheid,  die  Hume  nog 
onverklaard  had  laten  staan,  tot  ideeën-associatie  slechts 
terug  te  brengen,  zag  H.  Spencer  in,  dat  zoo  ten  slotte 
in  het  Empirisme  alle  criterium  van  waarheid  ontbreekt. 
En  mede  onder  invloed  van  Al.  Bain's  vernieuwde  ont- 
dekking van  ^,de  oorspronkelijke  activiteit  des  geestes" 
ging  Spencer  van  het  zuivere  empirisme  terug  tot  meer 
speculatieve  beschouwingen.  Hij  zag  de  Evolutie  terug- 
wijzen op  een  Absolute  (the  Unknowable).  Hij  zag  in  de 
relaties  indirecte  vormen  van  dat  absolute.  Zoo  ont- 
wikkelde zich  in  Engeland  het  Empirisme  zelf  over 
zichzelf  heen  tot  de  erkenning  van  een  absolute  als 
wetenschappelijk   en  praktisch  ideaal,  tot  de  erkentenis 


^)  cf.  J.  Martineau,  Types  of  Ethical  Theory  (1891)  II,  pag.  317. 
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dat  de  realiteit  in  laatster  instantie  toch  van  ideëele 
natuur  is. 

Van  invloed  van  Coleridge's  wijsgeerige  positie  over 
de  grenzen  van  het  Engelsche  denken  heen  is  geen  sprake. 
Vóór  Al.  Brandl's  boek  over  ,,S.  T.  C.  und  die  Engl. 
Romantik",  dat  ook  een  schets  ontwerpt  van  zijne  gees- 
telijke ontwikkeling,  was  van  Coleridge  in  Duitschland 
niets  anders  bekend  dan  enkele  gedichten  door  Freiligrath 
vertaald,  iets  van  zijn  Shakespeare-critiek  in  Gervinus' 
Shakespeare-buch,  en  zijne  litterarische  beteekenis  door 
G.  Brandes;  doch  van  zijn  philosophische  beteekenis 
verluidde  niets  in  Duitschland.  De  Duitsche  speculatie 
na  Kant  ontwikkelde  zich  zonder  eenige  aanraking 
met  hem. 

Eerst  de  historie  der  philosophie  die  zich  niet  zoo 
eenzijdig  bij  de  Duitsche  speculatie  bepaalt,  en  ook  de 
stroomingen  in  het  Engelsche  denken  in  eene  wijdere 
beschouwing  zal  opnemen,  zal  aan  Coleridge's  beteekenis 
voor  het  denken  in  het  algemeen  recht  laten  wedervaren. 
Dan  zal  hij  zijn  plaats  zich  zien  aangewezen  naast  de 
denkers  die  in  de  zelfstandigheid  van  den  geest  tegen- 
over de  empirie,  in  den  ideëelen  grond  der  realiteit,  in 
het  eigen  karakter  der  zedelijke  idee,  in  vrijheid  en 
persoonlijkheid,  en  in  de  redelijkheid  der  religie  de 
hoogste  goederen  der  menschheid  hebben  gehandhaafd.  — 

Hooren  wij  thans  over  Cs  beteekenis  in  theologwis 
J.  Martineau,  een  van  hen,  ten  opzichte  van  wie  Mill 
C.*s  positie  aldus  juist  bepaalde :  ,,C.  gaat  met  de  Uni- 
tariërs mede  in  het  maken  van  's  menschen  rede  en  zijn 
zedelijke  gevoelens  tot  een  toetssteen  van  openbaring, 
maar  hij  verschilt  toto  coelo  van  hen  waar  zij  die  my- 
steriën verwerpen  die  hij  beschouwt  als  de  hoogste 
philosophische  waarheden."  In  een  Artikel  in  ,,the  Nati- 
onal Review"  Oct.  1856  naar  aanleiding  van  nieuw  uitge- 
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komen  werken  van  J.  H.  Newman,  Coleridge  en  Carlyle 
schrijft  J.  Martineau  over  ,,Personal  Influences  on  Present 
Theology"  ^)  en  plaatst  hij,  naast  den  persoonlijken  invloed 
van  John  Henry  Newman  op  zaken  van  ecclesiastiek,  als 
een  even  grooten  factor  van  persoonlijken  invloed  dien 
van  Coleridge  in  theologicis.  „Naast  de  Oxford-be weging 
op  kerkelijk  gebied  trad  op  theologisch  gebied  de  Cam- 
bridge-school,  Coleridge's  Platonisch  Evangelie,  doordrin- 
gend in  het  hart  van  Julius  Hare  en  Frederick  Maurice". 
Geen  voortreffelijker  beschrijving  van  C/s  Platonisch 
Evangelie  ook  dan  deze  van  den  grootmeester  van 
Engelsche  wijsgeerige  theologie,  Martineau.  Als  samen- 
vatting van  al  de  in  vorige  hoofdstukken  uit  C/s  werken 
zelf  aangewezen  lijnen  van  zijn  godsdienstig-wijsgeerig 
denken  (eene  treffender  samenvatting  zou  ik  niet  weten) 
deel  ik  haar  hier  wat  in  extenso  mede : 

„Coleridge  was  een  geboren  Platonist,  die  op  den  duur 
niet  tevreden  kon  blijven  om  met  Locke  alle  kennis  in 
phaenomena  te  zoeken,  of  met  Paley  alle  goed  in  geluk ;  en 
bij  de  eerste  opening  van  zijn  kooi  van  ervaring,  brak  hij 
uit  en  vloog  hij  weg  op  den  wiek  zijner  metaphysica.  Het 
was  Kant  die  hem  het  eerst  den  grendel  opendeed  en 
hem  in  vrijheid  zette  ;  en  die  met  Schelling  hem  inspi- 
reerde om  dat  grensgebied  tusschen  psychologie  en  theo- 
logie te  zoeken,  dat  lang  een  droomland  was  verklaard. 

Indien  ergens  de  verwantschap  tusschen  den  mensche- 
lijken  en  den  goddelijken  geest  wezenlijk  gekend  kan 
worden,  dan  moet  het  zijn  op  de  eerbiedwaardige  gren- 
zen van  die  beide  ;  en  wanneer  wij  ons  standpunt  nemen 
op  den  bodem  van  ons  hoogste  bewustzijn,  kunnen  wij 
nu  en  dan  misschien  de  grenslijn  overschrijden,  en  de 
breedte  ontdekken  van  een  mogelijk  gemeenschappelijk 

1)  Uitgegeven  in  zijn  „Essays,  Reviews  and  Addresses  Vol  I 
pag.  219  en  V.V. 
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grensgebied,  en  opmerken  waar  ter  eener  zijde  het  zinkt 
tot  bloote  natuur,  en  ter  anderer  zijde  het  oprijst  tot 
den  oneindigen  God.  Hier  dan  werkte  C.  in  beide 
richtingen,  met  resultaten  die  kortelijks  hier  mogen 
worden  aangeduid. 

Dr.  Newman  heeft  er  zelf  de  aandacht  op  gevestigd 
dat  er  merkwaardige  overeenkomst  is  tusschen  zijn  eigen 
meeningen  en  die  van  C.  wat  betreft  de  bronnen  en 
grenzen  van  ^natural  religion"  in  den  menschelijken  geest. 
Beiden  stemmen  overeen  in  het  zoeken  van  den  kiem 
van  geloof  in  de  ervaringen  van  ,,conscience;"  in  erken- 
ning van  het  wezenlijk  religieus  karakter  van  ^,morality  ;" 
in  het  maken  van  geloof  tot  voorwaarde  van  geestelijk 
kennen,  en  in  verdediging  van  het  grondbeginsel :  credo 
ut  intelligam.  Newman  echter  stelt  het  zedelijk  gevoel 
meer  voor  als  een  blind  instinctief  gegeven  dat  aanvaard 
moet  worden;  C.  meer  als  een  vermogen  van  kennen, 
dat  met  open  oog  vermag  te  zien  op  realiteit.  En  vol- 
gens N.  is  er  geen  andere  bron  van  goddelijk  kennen, 
terwijl  C.  ons  toeschrijft  zoowel  een  intellectueel  als  een 
moreel  orgaan  voor  de  kennis  van  God. 

Boven  de  ^^under standing''  die  de  data  van  perceptie 
generaliseert,  die  wetten  verzamelt  van  phaenomena,  uit 
ervaring  regels  vormt,  die  logische  consequenties  trekt 
en  middelen  aanpast  aan  doeleinden,  zet  C.  op  den  troon 
j^reason'\  welke  een  andere  orde  van  waarheden  grijpt, 
nml.  het  noodzakelijke  en  algemeene,  in  zich  zelf  onbe- 
grijpelijke en  bij  zijn  afwezigheid  contradictoire ;  en  welke 
dat  doet  langs  een  anderen  weg,  nml.  intuitief  en  on- 
middellijk, niet  middellijk  of  langs  een  proces.  Het 
eerste  vermogen  (Verstand)  heeft  het  gebied  van  de 
natuur  (dat  wat  is  geboren,  geworden  en  voorbijgaande) 
tot  zijn  object,  en  heeft  zijn  zetel  in  ons  natuurlijk  deel, 
en  is  daarom  niet  ons  speciaal  bezit,  maar  wordt  door 
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ons  gedeeld  met  andere  diersoorten,  wier  zoogenaamd 
instinct  niet  specifiek  verschillend  is  van  ^,adaptive  intel- 
ligence".  Het  andere  vermogen  (Vernunft)  heeft  tot  zijn 
object  het  gebied  van  het  geestelijke  (boven-natuurlijke), 
waarop  de  praedicaten  van  tijd  en  plaats  niet  toepas- 
selijk zijn;  en  tot  zijn  zetel  in  ons  heeft  het  onze 
„spirit  or  supernatural  part."  Bezaten  wij  in  verbinding 
met  ons  sensatievermogen  alleen  nog  maar  „understan- 
ding",  hoewel  in  den  hoogsten  graad,  dan  bleven  wij 
toch  nog  louter  levende  dingen,  met  een  eervolle  ver- 
melding in  de  registers  van  de  natuurlijke  historie,  maar 
de  registers  van  het  zedelijke  en  religieuse  open  latende 
en  onbeschreven.  De  „reason"  echter,  waardoor  een 
hooger  leven  eerst  mogelijk  wordt,  verbijzondert  zich 
in  twee  functies :  eene  van  kennen  en  eene  van  doen  ; 
de  eerste  levert  den  wortel  op  tot  al  ons  ontologisch 
denken,  —  de  idee  van  Oorzaak,  Eenheid,  Oneindigheid 
enz.,  —  de  andere  levert  de  postulaten  van  al  ons  zedelijk 
handelen,  —  d.  i.  de  idee  van  Vrijheid,  Persoonlijk- 
heid, Plicht,  Beide,  de  speculatieve  en  de  practische 
Rede,  hebben  een  stem  in  ons  primair  godsdienstig 
geloof.  Maar  de  eerste  functie,  alleen  en  op  zichzelf, 
'zou  ons  slechts  geven  den  ontologisch  Een  en,  een 
Spinozistisch  Absolute,  —  de  God  die  het  residu  is  der 
a  priori  bewijzen,  die  ongetwijfeld  een  bij  zich  zelfbestaand 
Oneindige  als  noodzakelijk  doen  voorkomen,  waarvan 
atheisme  geen  rekenschap  kan  geven,  maar  ons  in  het 
onzekere  laten  in  hoeverre  praedicaten  van  karakter 
mogen  overgedragen  worden  op  dit  mysterieus  subject. 
Vandaar  dat  de  voornaamste  toepassing  van  de  specu- 
latieve rede  in  de  theologie  altijd  meer  critisch  dan 
creatief  moest  zijn.  De  practische  rede  of  „conscience" 
openbaart  ons  echter  een  Heilig  God  die  het  eigenlijke 
en   positieve  object  van  ons  geloof  is  ;  die  ongetwijfeld 
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meer  of  minder  duidelijk  begrepen  wordt  naarmate  van 
de  reinheid  van  ons  vermogen  van  opmerken  en  reflectie, 
maar  die  vermoed  of  half  opgemerkt  schuilt  in  de  don- 
kerste harten,  indien  niet  elders  dan  tenminste  in  hun 
vrees  en  berouw;  want  „berouw  is  de  fides  implicita 
van  den  schuldige."  . 

De  wil,  als  toegerust  met  de  macht  om  de  ideeën  der 
rede  uit  te  werken  in  het  gebied  der  zinnen,  is  krach- 
tens deze  zijn  functie  boven-natuurlijk,  en  kan  niet  als 
een  constitueerend  deel  besloten  worden  in  het  systeem 
dat  hij  juist  van  boven  af  heeft  te  influenceeren.  Alleen 
de  goddelijk-vrije  kan  die  overschrijding  volbrengen.  Een 
loopknecht  zal  je  boodschappen  door  de  stad  dragen; 
maar  er  is  een  gevleugelde  Iris  of  Hermes  noodig  om 
boodschappen  van  goden  tot  menschen  te  brengen.  Het 
is  juist  in  de  vrijheid  van  wil  dat  persoon  is  onderschei- 
den van  ding,  en  subject  kan  worden  van  zedelijke  wet. 
Zoo  is  het  ook  in  de  erkenning  van  een  goed  dat  anders 
is  dan  een  zinnelijk  goed,  van  een  autoriteit  die  alle 
persoonlijke  voorkeur  te  boven  gaat,  van  een  recht  over 
ons  en  ons  heele  cargo  van  geluk,  actueel  of  potentieel, 
dat  het  besef  van  plicht  en  de  voorwaarde  van  het  zede- 
lijke ontspringt.  Vandaar  dat  Edwards  en  de  „necessa- 
rians",  Priestley  en  de  materialisten,  Paley  en  de  Epi- 
curisten een  universum  beschrijven  waarvan  alle  zedelijke 
qualiteiten  en  wezens,  goddelijke  en  menschelijke,  zijn 
buiten  gesloten ;  en  dat  zoowel  de  betoogen  van  God  als 
Souverein  nederwaarts  als  van  den  mensch  als  enkel 
zinnelijk  wezen  opwaarts,  missen  al  wat  juist  verheven 
en  heilig  is  in  het  leven. 

Uit  de  onderscheiding  gemaakt  tusschen  natuur  en 
geest  volgt  dan  dat  er  zoo  iets  als  ,,natural  religion" 
niet  kan  zijn.  Alle  religie  moet  geestelijk  (spiritual)  zijn, 
nademaal  zij  uitsluitend  ontspringt  in  het  boven-natuur- 
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lijke  element  in  ons.  Neen  meer  nog;  alle  religie  moet 
geopenbaard  zijn,  indien  wij  onder  dat  woord  verstaan : 
onmiddellijk  gegeven  door  goddelijke  mededeeling  in 
tegenstelling   met   middellijke  ontdekking  door  ons  zelf. 

De  Rede  in  ons  is  niet  ons  persoonlijk  bezit,  maar 
alleen  manifestatie  in  ons  bewustzijn  van  de  oneindige 
rede,  ons  leverende  hare  boven-natuurlijke  realiteiten,  en 
aan  onzen  wil  toevertrouwende  hare  goddelijke  rechten 
over  onze  wereld.  Zij  is  zoo  de  gemeenschappelijke  grond 
van  het  goddelijke  en  het  menschelijke,  de  wezenlijke 
grondslag  van  hun  gemeenschap,  de  Logos  die  tegelijk 
is  de  objectieve  waarheid  en  de  subjectieve  kennis 
van  God. 

Deze  resultaten  zijn  tot  dusverre  verkregen  langs /^jv- 
chologischen  weg,  die  begon  bij  de  data  van  de  mensche- 
lijke ziel  en  hunne  aanwijzingen  geleidelijk  opwaarts 
volgde.  Maar  om  daaraan  tegemoet  te  komen,  daalt  C. 
ook  langs  een  ontologischen  weg  afwaarts  van  den  Ab- 
soluut Eenen  tot  diens  manifestatie  in  het  eindige,  — 
Platonische  Logos  of  Zoon  van  God^  aan  wien  wij  gelij- 
kelijk hebben  toe  te  schrijven  den  physischen  kosmos,  het 
goddelijk  proces  in  de  geschiedenis  en  de  ingevingen 
van  rede  en  geweten.  Door  dezen  Middelaar,  dien  wij 
vinden  zoowel  aan  den  voet  van  onze  speculatieve  dia- 
lektiek  als  op  den  top  van  onze  zedelijke  analyse,  ont- 
moeten God  en  mensch  elkaar  en  onderhouden  zij  levende 
betrekkingen. 

Maar  Johannes  idenfieert  den  Logos  met  den  historischen 
Christus^  in  wien  daarmede  de  Oneindige  niet  enkel  eindige, 
maar  concrete  en  persoonlijke  manifestatie  vindt.  Het  is  de 
heerlijkheid  en  vreugde  van  onze  menschheid  dat  hij  haar  in 
zich  opnam,  en,  de  zonde  in  haar  overwinnende,  haar  reinigde, 
en  haar  een  zaad  van  hooger  leven  gaf.  Door  geheele 
zelfovergave  verzoende  hij  hare  diepste  smarten  met  vol- 
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komen  volmaaktheid,  verloste  hij  haar  en  bracht  hij  haar 
tot  God,  en  maakte  in  den  tijd  openbaar  de  eeuwige 
feiten  van  zijne  oneindige  liefde,  —  zijn  persoonlijke 
vereeniging  met  onze  natuur,  —  en  de  wet  van  zelfver- 
loochening als  de  bevrijding  van  zijn  heelal. 

Indien  wij  de  theologen  van  deze  school  goed  verstaan, 
is  het  hun  bedoeling  niet,  wanneer  zij  spreken  van  de 
goddelijke  assumtie  van  onze  natuur,  dit  te  beperken 
tot  het  individueele  leven  van  Jezus  van  Nazareth.  De 
Zoon  is  vereenigd,  niet  met  dezen  of  genen  mensch  in 
het  bijzonder,  maar  met  de  menschheid  zelve  als  type, 
en  constitueert,  gelijk  hij  altijd  heeft  gedaan,  den  grond 
en  het  leven  van  al  haar  goed.  De  vereeniging  van  de 
twee  naturen  is  niet  een  biographisch,  maar  een  eeuwig 
feit  en  behoort  tot  het  wezen  van  hare  betrekking. 
De  bijzondere  incarnatie  van  de  Evangelische  geschie- 
denis openbaart  en  realiseert  de  algemeene  waarheid, 
waarmee  exceptioneele  en  kenmerkende  trekken  als 
wonderbare  geboorte,  lijden  en  kruisdood,  opstanding 
en  hemelvaart  in  betrekking  staan  als  symbolen  tot 
werkelijkheid,  als  voorbijgaande  phaenomena  die  het  ver- 
haal der  eeuwigheid  vertellen.  Zij  zijn  inderdaad  meer 
dan  dat ;  want  zij  zijn  niet,  wat  symbolen  kunnen  zijn, 
enkel  teekenen  of  instrumenten  van  suggestie  ;  maar  zij 
zijn  homogeen  met  het  aangeduide  ding,  daarin  integree- 
rend als  hoogste  momenten  ervan. 

Deze  interpretatie  van  de  Verlossing  door  den  Zoon 
volgende,  kunnen  wij  haar  in  twee  wegen  begrijpen  :  als 
in  werkelijkheid  altijd  gebeurende,  hoewel  onopgemerkt, 
en  als  ten  laatste  geopenbaard  in  eene  volstrekte  Incar- 
natie, en  voortaan  zoo  uit  het  onbewuste  overgebracht 
in  het  bewuste.  Deze  laatste  verandering  is  in  zich  zelf 
eene  geestelijke  omwenteling  van  de  hoogste  orde,  —  als 
de   plotselinge  ontrolling  van  een  universum,  dat  alleen 
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was  gevoeld,  en  bij  stukken  vroeger  alleen  maar  zicht- 
baar was  geworden,  voor  het  oog  dat  door  Christus' 
vinger  is  aangeraakt.  Door  op  te  houden  latent  te  zijn, 
door  aan  ons  geloof  geopenbaard  te  zijn,  is  de  ver- 
lossende werkzaamheid  tegelijk  in  hoogere  potentie  ge- 
komen. Nu  wij  weten  wie  het  is  die  den  strijd  voert 
tegen  onze  slechte  natuur,  kunnen  wij  hem  vrijelijk  gaan 
ontmoeten,  en  hij  kan  zoowel  van  binnen  uit  onzen  wil 
werken  als  van  buiten  af.  Zijn  levenwekkende  energie  is 
nu  iets  geheel  anders,  sinds  zij  niet  is  een  ding  maar 
een  persoon,  zelfs  niet  maar  een  beter-ik,  maar  een 
goddelijk  ander-dan-ik  ;  en  zij  wekt  in  de  ziel  eene 
nieuwe  geboorte.  Vanuit  het  natuurleven,  alleen  zelf- 
bewust door  verontrusting  door  een  onpersoonlijke  wet, 
reiken  wij  nu  op  in  het  leven  des  geestes,  vrijgemaakt 
door  geloof,  en  toegelaten  tot  persoonlijke  gemeenschap 
van  vertrouwen  en  liefde.  De  overgang  in  deze  „nieuwe 
geboorte,"  is  het  voornaamste  in  de  verlossing  door  den 
Zoon.  De  voortdurende  kracht  van  heiliger  leven  in  het 
aldus  wedergeboren  hart  is  het  teeken  en  de  functie 
van  den  Heiligen  Geest. 

Beide  deze  dingen  —  de  crisis  van  deze  verandering 
en  haar  geestelijk  gevolg  —  zijn  inderdaad  vol  mysterie 
op  hunne  objectieve  goddelijke  zijde.  Maar  van  de  sub- 
jectieve of  menschelijke  zijde  bezien,  is  het  gemakkelijk 
te  verstaan  hoe  het  bewustzijn  van  eene  goddelijke  persoon, 
versmolten  met  de  menschheid  in  ieder  van  ons,  en  de 
bron  die  daarin  gelegen  is  van  al  wat  hooger  is  dan 
wij  zelf,  inderdaad  een  nieuw  levensbeginsel  in  ons  kan 
zijn,  dat  ons  een  heilig  levend  object  geeft  in  plaats  van 
eene  terugstootende  ethische  abstractie,  en  opwekt  al 
de  machtige  affecten  die  steeds  een  Persoonlijk  Centrum 
zoeken  om  in  te  rusten. 

Wij  gaan  voorbij  aan  eenige  der  meest  bekende  bijzon- 
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derheden  van  Cs  theologie,  —  zijne  tetraden  en  pen- 
taden,  zijne  leer  over  kerk  en  staat,  zijne  loochening 
van  letterlijke  inspiratie  van  den  geheelen  Bijbel  —  niet 
met  geringschatting^,  maar  om  alle  licht  te  laten  vallen  op 
dit  ééne  in  C/s  theologie:  zijn  religieus  reatóme,  wat  het 
geheele  systeem  is,  èn  het  levende  zaad  daaruit  in  de 
school  van  Maurice." 

Martineau  onderscheidt  na  deze  sublieme  schets  van 
Coleridge's  theologie  vi^at  hij  daarin  van  permanetite 
vi^aarde  en  v^at  van  voorbijgegane  beteekenis  houdt.  In 
algemeene  beschouwingen  van  godsdienstwijsbegeerte 
gaat  hij  met  hem  mede,  en  er  is  zelfs  veel  verwant- 
schap in  dezen  tusschen  hem  en  Coleridge.  Dat  Coleridge 
het  menschelijk  wezen  weer  krachtig  op  zijne  voeten 
zette,  Cs  inzicht  in  het  eigen  wezen  der  religie  en 
tegelijk  in  haar  redelijkheid,  het  intuitioneel  karakter  zijner 
ethiek  tegenover  alle  utilisme,  zijn  intuitie  in  het  wezen  van 
vrijheid  en  persoonlijkheid  vonden  bij  Martineau  natuurlijk 
volkomen  instemming.  Maar  waar  Coleridge  de  intimaties 
in  zijn  rede  en  in  zijn  zedelijk  oordeel  van  het  inwo- 
nend goddelijk  Woord  gaat  identificeren  met  Jezus 
Christus,  en  zoekt  te  verstaan  als  den  inhoud  der  chris- 
telijke leerstukken,  daar  buigt  Martineau,  en  velen  met 
hem,  af,  van  meening  dat  dit  speculatief-christelijk  ge- 
loof nooit  in  het  innerlijk  van  Coleridge  zelf  was  door- 
gedrongen, maar  als  een  weefsel  slechts  buiten  op  het 
innerlijk  geloof  zijns  harten  rustte ;  niet  in  de  vezels  zijner 
ziel  was  ingegroeid.  De  ontvouwing  van  zijne  geloofsover- 
tuiging, en  ook  de  genetische  beschouwing  van  haar 
ontstaan,  hebben  echter  toch  wel  doen  zien  dat  dit  niet 
het  geval  is.  Zijne  ideeën  over  het  in  het  wezen  van 
den  mensch  gegronde  wezen  van  den  godsdienst  in  het 
algemeen  hangen  organisch  samen  met  zijne  gedachten 
over   de  Openbaring  en  de  Verlossing.  Zijne  intuitie  in 
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het  eene  groeide  met  zijne  ervaring  van  het  andere. 
Juist  die  ervaring s-oorsprong  van  zijn  christelijk  geloof 
is  de  oorzaak  zoowel  van  het  positieve  als  van  het  ne- 
gatieve in  zijn  verhouding  tot  de  christelijke  leerstukken. 
En  zou  kennis  van  het  voortgezet  historisch-critisch 
onderzoek  der  H,  Schrift,  van  de  latere  problemen  van 
het  ,,Leben  Jesu"-onderzoek,  van  de  nieuwere  genetische 
methode  der  Dogmen-geschiedenis  hem  zeker  tot  nadere 
definitie  zijner  Christologie  en  zijner  Trinitarische  gedach- 
ten hebben  geleid,  de  hoofd-o  vertuiging  van  zijne 
Christus-beschouwing  (Christus  de  levenwekkende  geest) 
en  van  zijn  Christelijk  Theisme  zou  er  zeker  niet 
door  gewijzigd  zijn,  als  immers  gegrond  in  geestelijke 
ervaring.  — 

Martineau  noemde  ook  al  een  paar  namen  van  degenen 
die  in  rechte  lijn  Coleridge's  Christelijke  Theologie  in 
Engeland  verder  ontwikkelden.  Gewoonlijk  rekent  men 
wat  men  noemt  j^the  Broad  Ohurch-party'  ^)  tot  de  on- 
middellijke invloedssfeer  van  Coleridge's  theologie  in  de 
Engelsche  Kerk.  Doch  dit  is  toch  alleen  juist  wanneer 
men  slechts  op  algemeene  indiciën  ziet.  Inderdaad  be- 
wegen zich  allen  die  zich  tot  de  Broad  Church  rekenen 
en,  in  onderscheiding  zoowel  van  de  sacramenteele  my- 
stagogie  der  High  Church  als  van  het  enge  dogmatisme 
der  EvangeHcals  of  Low  Church,  opkomen  voor  de  rede- 
lijkheid der  Christelijke  Religie,  voor  vrije  wetenschap- 
pelijke behandehng  der  Theologie  en  verzoening  van 
gelooven  en  weten  in  een  Christelijk  Theisme,  op  de 
geesteslijnen  van  S.  T.  Coleridge.  Maar  zoo  omvat  de 
Broad-church  toch  geestesrichtingen  te  verschillend  om 
ze  allen  tot  Coleridge's  invloed  te  herleiden.  Zoo  wil 


^)  cf.  O.  Pfleiderer,  Prot.  Theologie  in  Deutschl.  seit  Kant,und 
in  Gr.  Britannien  seit  1825,  pag.  441  (Mohr,  Tübingen). 
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Hurst  in  zijn  ,,History  of  Rationalism"  onderscheiden  in 
,,a  first  and  secondBroad-church,"  de  laatste  op  de  lijn  van  het 
rationalisme  en  de  liberale  critiek  van  Jowett,  de  Essay- 
isten en  Colenso  zich  verder  van  het  positieve  Christen- 
dom verwijderende,  en  alleen  de  eerste  onder  Coleridge's 
directen  invloed.  Uit. dienzelfden  hoofde  wil  Rigg,  zich  ook 
beroepend  op  een  van  Cs  directe  leerlingen^  Maurice, 
Coleridge  niet  onmiddellijk  met  de  Broad-church  verbinden 
maar  liever  spreken  van  j^the  School  of  Coleridge''  in  de 
Engelsche  Theologie.  Daartoe  behooren  dan  in  de  eerste 
plaats  Julius  Charles  Hare^  en  John  Sterling  een  tijd  lang, 
en  wat  verder  af  reeds  F.  Denison  Maurice  en  Charles 
Kingsley.  Ook  Thomas  Arnold  en  Arthur  P.  J.  Stanley.  ^) 
Allen  gemeenschappelijk  is  het  zoeken  naar  de  inner- 
lijke evidentie  voor  de  waarheid  van  het  Christelijk  ge- 
loof, de  ontwikkeling  van  Coleridge's  ideeën  over  het 
beantwoorden  der  Christelijke  religie  aan  de  nooden  der 
menschelijke  ziel  tot  de  beschouwing  dat  ,,Christ  is  in 
every  man  undeveloped,"  en  eene  meer  ethische  opvatting 
over  de  zonde  en  verzoening.  In  deze  School  of  Coleridge" 
is  zijn  invloed  aan  te  wijzen.  Maar  wijder  is  de 
invloed  van  zijne  Theologie  die  niet  is  aan  te  wijzen 
of  na  te  gaan,  dien  John  Tulloch  aanduidde  toen  hij  zeide  : 

^)  „The  Trinity  College  (Cambridge)  group,"  zooals  Caldecott  in 
zijne  „Philosophy  of  Religion  in  Engl.  and  America"  ze  noemt 
in  zijn  hoofdstuk  over  „Intuitivism,  or  Mysticism,"  waar  hij  be- 
halve de  genoemden  nog  tot  hen  rekent  Thirlwall,  Wlieweil  en 
Adam  Sedgwick  niet  zijn  Discourse  on  Commemorationday  in 
Trinity  Chapel  1832  (critiek  op  Locke  en  Paley).  Vooral  J.  Hare 
met  zijn  sermons:  Children  of  Light  1828  (tegen  het  18^^  eeuwsch 
rationalisme)  en  Self-sacrifice  1829  (tegen  het  utiiisme),  on  Faith, 
1839,  zijne  beschouwing  daarin  van  „i^ü^///^  as  a  living  principle 
which  constitutes  man's  individual,  continuous,  immortal  persona- 
lity,  the  faculty  ihrough  which  the  spiritual  world  excercices  its 
sway  on  him/'  betoont  zich  een  directen  leerling  van  Coleridge. 


305 


,,the  later  streams  of  religious  thought  in  England  are 
all  more  or  less  coloured  by  his  influence.  They  flow 
in  deeper  and  different  channels  since  he  lived."  In 
waarheid  is  er  haast  geen  theologisch  werk  tot  op  heden 
in  Engeland  in  handen  te  nemen  dat  niet  op  de  eene 
of  andere  bladzijde  verraadt  dat  Coleridge's  Intuïties  in 
de  Engelsche  Theologie  inderdaad  zijn  gebleken  ^^impe- 
rishahle  seeds  of  development.''  ^) 

Buiten  de  grenzen  van  het  Engelsche  taalgebied  is 
echter  Coleridge's  theologie  en  apologetiek  nog  minder 
bekend  dan  zijne  philosophie.  ^)  Toch  verdient  Samuel 
Taylor  Coleridge  ook  ïn  de  Christelijke  Theologie  in  het 
algemeen  een  plaats  naast  de  mannen  die  aan  het  begin 
der  19^^  eeuw  Religie  en  Christelijk  geloof  in  het  bij- 
zonder weer  aandacht  hebben  verschaft  onder  ^,die 
Gebildeten  ihrer  Verachter".  Chateaubriand  in  Frankrijk 
in  1802  met  zijn  „Génie  du  Christianisme,  ou  beauté 
de  la  religion  Chrétienne" ;  Schleiermacher  in  Duitschland 
met  zijne  „Reden"  en  Monologen  en  ,,Der  ChristHche 
Glaube"  van  1799  1821,  en  Samuel  Taylor  Coleridge 
omstreeks  denzelfden  tijd  in  Engeland^  zij  deden  ieder 
in  hun  omgeving  en  naar  hun  omgeving  aan  het  Chris- 
tendom denzelfden  réveil-dienst, 

^)  Caldecott  ziet  op  Cs  intuitivistische  lijn  van  de  nieuwere  en 
nieuwste  theologische  schrijvers  in  Engeland  (1872  tot  heden): 
H.  F.  Liddon,  Maitland,  C.  J.  Ellicot,  H.  B.  Swete,  W.  B.  Pope, 

G.  F.  Fischer,  Aubrey  de  Vere,  B.  F.  Westcott,  A.  L.  Moore, 
J.  R.  Illingworth,  G.  J.  Romanes,  C.  B.  Upton.  Maar  vgl.  ook 
A.  M.  Fairbairn,  H.  W.  Clark  (zie  mijne  studiën  over  deze  in  Theol. 
Stud.  1903,  1909),  enz.  Bijzonder  school  gemaakt  heeft  Coleridge  in 
Amerika,  daar  ingeleid  door  James  Marsh.  Zie  daarover  W.  G. 
Smith,  Cs  influence  in  America  (1900,  Philadelphia,  George  Ailan). 

2)  De  fcardinale  onjuistheden  in  de  voorstelling  van  Cs  Chris- 
tologie en  Theologie  in  het  jongste  Artikel  van  C.  Scholl  in 

H.  R.  E.^  logenstraffen  dat  niet. 

20 
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Vooral  de  laatstgenoemde,  Schleïermacher  noodigt  tot 
vergelijking  met  Coleridge  uit.  Niet  dat  Schleiermacher's 
systematisch  levenswerk  zich  met  Coleridge's  aphoristi- 
schen  geestesarbeid  laat  vergelijken,  maar  hadden  zij  in 
apologetische  hoofd-positie  niet  met  elkander  gemeen  ? 
Beiden  hadden  gelijke  liefde  voor  Plato  en  Plotinus, 
voor  Kant  en  Schelling.  Maar  is  er  ook  geen  verwant- 
schap tusschen  het  ^^Abhdngigkeits-gefuhl  waarin  Schleier- 
macher  het  eigen  wezen  van  religie  aanwees  naast  weten 
en  handelen,  en  Coleridge's  erkentenis  van  de  eigenaardige 
sfeer  van  het  religieuse  in  ^^the  spirif\  in  het  spiritueele 
en  geestelijke  dat  nog  dieper  is  dan  het  intellectueele 
en  moreele  ?  Hebben  zoo  beiden  de  beteekenis  der  religie 
niet  gevoeld  vanuit  ervaring}  Speculatiën  over  ^,das 
Unendliche",  waarvan  men  in  het  afhankelijkheids- 
gevoel der  religie  ervaring  krijgt,  vormen  ook  in  Coleridge's 
intuities  in  het  wezen  der  religie  in  het  algemeen  immers 
een  even  belangrijk  deel  als  bij  Schl.  Echter  is  in  Cole- 
ridge's „spiritueele"  als  ervaringssfeer  der  religie  van 
den  aanvang  af  eensdeels  een  meer  bewust  rationeel 
en  anderdeels  een  meer  specifiek  Christelijk  element 
gemengd,  dan  in  Schleiermacher's  meer  mystisch,  panthe- 
istisch,  met  de  romantiek  verwant  „Gefühl"  alleen. 

Overeenkomst  is  er  ook  voor  het  grijpen  tusschen 
Schleiermacher's  methodologische  ^)  onderscheiding  in  zijne 
„Kurze  Darstellung  des  Theologischen  Studiums"  (1810) 
tusschen  het  algemeene  en  het  Christelijke  Godsbewustzijn, 
tusschen  de  philosophische  theologie  en  de  Christelijke 
geloofsleer,  met  Coleridge's  streven  om  voor  religie  een 
plaats  in  het  menschelijk  wezen  te  vindiceeren  a  priori,  nog 
afziende  van  hare  verbijzondering  als  Christelijke  religie. 
Maar  onderscheiden  gaan   Schleiermacher   en  Coleridge 

^)  cf.  H.  R.  von  Frank,  Gesch.  und  Kritik  der  Neueren 
Theologie  seit  Schleiermacher  (Leipzig,  Deichert,  1894),  pag.  88. 


307 


zich  van  hieruit  het  meest,  als  Schleiermacher  dit  alge- 
meene  Godsbewustzijn  tot  uitgangspunt  neemt  boven 
het  Christelijke  en  van  hieruit  de  Christelijke  leerstukken 
gaat  beschouwen  in  hoeverre  zij  verbijzonderingen  zijn  van 
het  vrome  bewustzijn,  en  bij  Coleridge  zijne  beschou- 
wingen over  de  religie  in  het  algemeen  staan  onder  zijne 
ervaring  van  het  heil  in  Christus.  Zoo  blijft  Schleiermacher 
ook  in  zijn  dogmatiek  „der  Christliche  Glaube"  eigenlijk 
geheel  op  het  subjectieve  gebied,  diametraal  verschillend 
van  Coleridge  die  in  de  ,,Christian  mysteries"  voelde 
„spiritual  facts",  feiten  van  objectieve  geestesmacht  en 
-werking.  Nergens  komt  dit  onderscheid  duidelijker  uit 
dan  wanneer  men  naast  elkander  plaatst  beider  defi- 
nitie van  de  Verlossing  waarin  zij  het  wezen 
van  het  Christendom  zien:  „Christi  erlösende  Thatig- 
keit  besteht  in  der  Aufnahme  der  Glaubigen  in  die 
Kraftigkeit  seines  Gottesbewusztseins"  en  „Redemption 
of  our  personal  being  trough  Christ,  rö  7rv£V[j,x  (wowoioOvy 

Bij  wien  der  drie  groote  Apologeten  van  het  Chris- 
tendom in  het  Réveil  na  den  tijd  van  Rationalisme  en 
Revolutie  dan  de  diepste  benadering  van  het  Religieuse 
Realisme  is  dat  in  de  Christelijke  Openbaring  is  ontsloten, 
bij  den  Franschen  Aestheticus,  bij  den  Duitschen  Philo- 
sooph,  of  bij  den  Engelschman  die  Aestheticus,  Philosooph 
en  „Christ  of  the  school  of  John  and  Paul"  tegelijk  was  ? 

Is  het  niet  bij  Samuel  Taylor  Coleridge? 
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STELLINGEN. 


I. 

Wezenskenmerk  van  alle  mystiek  (in  engeren  zin), 
zoowel  van  Westersche,  Christelijke  als  van  Oostersche, 
Mohammedaansche  is  het  zich  verzinken  in  de  godheid 

met  opheffing  van  de  individualiteit. 

II. 

Het  Neo-platonisme  is  de  uitmonding  (Platonisme  de 
subliemste  uiting,  Pythagoreisme  de  eerste  meer  bekende 
opwelling)  van  eene  nevenstrooming  van  den  Griek- 
schen  geest,  die  wel  door  de  hoofdstrooming  is  verdrongen, 
doch  die  hoofdstrooming  alle  eeuwen  door  als  onder- 
strooming  heeft  begeleid:  de  nevenstrooming  van  mys- 
tische  religieusiteit  (cf.  E.  Rohde,  Psyche,  Bd.  II,  ed.  1898). 

III. 

Evenals  in  Hellas,  is  ook  in  Israël  onder  het  Jahvisme, 
dat  God  vereert  met  geopend  oog,  in  praktisch-ethische 
verhoudingen,  te  wijzen  op  eene  mystische  onderstroo- 
ming,  vereering  als  met  gesloten  oogen,  welke  in  de 
doodenvereering  haar  oorsprong  heeft,  in  de  mantiek 
der  derwisch-profeten  van  Samuel's  en  Saul's  dagen 
haar  ontwikkeling  vindt,  en  in  het  Profetisme  vanaf 
Elia  eene  verbinding  met  het  Jahvisme  aangaat,  en  de 
verborgen  stuwende  kracht  der  ontwikkeling  van  het 
Jahvisme  is. 


IV. 


Terecht  ziet  J.  J.  P.  Valeton  (de  Psalmen)  in  Ps.  73  :  24 
»jnpn  iriNi  en  Ps.  49  :  16  '?  (in  verband  met 
het  gebruik  van  nph  Gen.  5  :  24  en  II  Kon.  2  :  9 — 11)  een 
opstralen  (boven  het  gewone  niveau  van  Israels  gedachten 
over  het  hiernamaals)  van  onsterfelijkheidsbewustzijn, 
voortkomend  uit  mystisch  Godsbewustzijn. 

V. 

In  Paulus'  Christus-mystiek  wortelt  heel  zijne  Christo- 
logie, ook  zijne  leer  van  de  verzoening.  Anders  is  het 
psychologisch  onmogelijk  dat  hij  aan  zijne  zoo  juridische 
en  intellectueele  redeneeringen  over  de  beteekenis  van 
het  kruis  en  de  rechtvaardigmaking  zoo  reëele  ervaringen 

als    vIoQsct'kx,,   ciyioKTfJióg,  Koctvyj  KTia-ig,  (cü>),  ^ó^x,  ^o^u^£ar6ix.t  verbinden 

kan  als  dat  in  zijn  Evangelie  het  geval  is. 

VI. 

Aan  Paulus  komt  I  Cor.  15  de  discrepantie  tusschen 
zijne  meer  joodsche  en  zijne  meer  hellenistische  gedachten 
over  opstanding  en  eeuwig  leven,  en  vooral  tusschen 
de  laatsten  en  zijn  geloof  in  Christus'  opstanding  niet  tot 
bewustzijn  omdat  hij  de  paroesie  nabij  acht,  en  dus  ook 
voor  de  ontslapenen  eene  opstanding  of  een  bekleed 
worden  met  een  geestelijk  lichaam  in  allen  gevalle  nog 
bij  de  graven  verwacht.  In  II  Cor.,  waar  de  paroesie- 
gedachte  meer  op  den  achtergrond  staat,  wordt  dan 
ook  meer  op  de  hellenistische  lijn  verder  gedacht. 

VIL 

„In  den  naam  van  Jezus  Christus"  is  bij  Paulus  niet 
een  „too verkracht  toekennen  aan  Jezus'  naam  (Heitmüller, 
lm  Namen  Jesu,  1903).  In  verband  met  heel  Paulus' 
beschouwing  spreekt  het  realiter  van  unio  mystica  met 


Christus  zelf,  gelijk  W.  Brandt  (T.  T.  T.  1904,  pag.  382) 
ten  aanzien  van  I  Cor.  5:4  in  overweging  geeft,  doch 
nog  onmiddellijker  dan  deze  aldaar  vermoedt. 

VIII. 

De  neiging  van  Paulus'  geest  om  alle  verhoudingen 
mystisch-realistisch  op  vatten,  ook  al  zijn  ze  slechts 
ethische  of  intellectueele  of  symbolische,  maakt  critiek 
op  Paulus*  Christus-mystiek  wel  noodzakelijk.  Toch  mis- 
kent die  beschouwing  het  wezen  van  Paulus'  Christologie 
en  religie  die  alle  zijne  mystische  uitingen  in  ethische 
of  algemeen  religieuse  meent  te  kunnen  en  te  moeten 
interpreteeren. 

IX. 

Juist  zegt  A.  Sabatier  (l'apótre  Paul,  pag.  51):  „Paul 
ne  sait  absolument  rien  et  c'est  la  Ie  point  essentiel,  d'un 
acheminement  progressif,  d'une  conversion  graduelle  a 
l'Evangile.  Le  souvenir  qu'il  a  gardé  toute  sa  vie  de  cette 
conversion,  est  celui  d'un  événement  foudroyant,  qui 
l'a  surpris  en  plein  judaisme  et  Ta  jeté,  malgré  lui,  dans 
une  vie  nouvelle." 

X. 

K.  Thieme's  definitie  (in  „die  Christliche  Demut  I, 
118 — 173,  1906)  van  Jezus'  bewustzijn  omtrent  zijne  ver- 
houding tot  God  als  „Bewusztsein  Stellvertreter  Gottes 
zu  sein"  past  inderdaad  het  beste  bij  alle  ons  uit  de 
Synoptici  bekende  uitingen  van  Jezus'  zelfbewustzijn. 
Onvoldoende  zijn  echter  Thieme's  heenwijzingen  (pag.  1 50, 
170)  naar  het  wezensverband  met  God  waarop  zulk  be- 
wustzijn toch  terugwijst. 

XI. 

De  grondgedachte  van  A.  M.  Fairbairn  in  „the  Philo- 


• 


sophy  of  the  Christian  Religion  1903  (pag.  264):  „it  is 
not  simply  in  what  the  founder  of  a  reUgion  was  and 
did,  but  in  what  he  was  conceived  to  be,  that  the  forces 
Creative  of  a  new  reHgion  Ue"  beteekent  een  inzicht  van 
groot  belang  voor  ChristeHjke  Dogmengeschiedenis. 

XII. 

S.  T.  Coleridge's  toepassing  van  zijn  inzicht  in  het 
onderscheid  van  „metaphor  (allegorical)"  en  ^^symbol 
(tautegorical)"  op  de  Christelijke  dogmata  opent  op 
dogmen-historisch  gebied  een  gezichtspunt  van  beteekenis 
(cf.  Cs  Aids  to  Reflection,  Aph.  over  Spiritual  Religion  XIX). 

XIII. 

De  gangbare  meening  dat  dit  het  onderscheid  is  tus- 
schen  de  Protestantsche  en  de  Roomsche  leer  aangaande 
het  „beeld  Gods",  dat  de  eerste  het  als  den  mensch 
ingeschapen  en  de  laatste  als  donum  superadditum  be- 
schouwt, berust  op  eene  dwaling  die  niet  in  het  oog 
heeft  gevat  de  Roomsche  dogmatische  onderscheiding 
van  „beeld"  en  „gelijkenis  Gods"  (cf.  Cannegieter,  Ko- 
ningsmantel of  Koningsnatuur  T.  T.  T.  1909,  afl.  2  en  3.) 

XIV 

Persoonlijkheid  is,  niet  „Beschrankung",  maar  ;;Ent- 
schrankung".  (cf.  Schwartzkopff :  Kant,  Schopenhauer, 
Deussen  und  der  Christliche  Theismus,  Theol.  Stud.  u. 
Krit.  1901,  pag.  640). 

XV. 

H.  Dreijer's  superpositie  van  Personalismus  boven  Rea- 
lismus  is  een  wijsgeerig  inzicht  van  waarde  (cf.  Hans 
Dreijer,  Personalismus  und  Realismus,  1905). 


XVL 


H.  W.  Clark  in  zijn  „Philosophy  of  Christian  Expe- 
rience"  (1906)  beschouwt  de  verhouding  van  mensch  en 
God  uitsluitend  als  een  wezensverband,  en  niet  in  haar 
aard  eener  persoonlijke  betrekking  op  grond  van  zulk 
wezensverband,  en  is  daardoor  eenzijdig. 

XVII. 

Een  brug  tnsschen  de  Intuitionistische  en  de  Utilistische 
school  in  de  Ethiek  slaat  de  opmerking  dat  ,,plaisure" 
inderdaad  is  onder  de  „springs  of  action  (cf.  J.  Martineau, 
Types  of  Ethical  Theory  II,  304  ss),  maar  onbewust. 
De  fout  van  het  Utilisme  is  echter  het  uit  dit  onbewuste 
in  het  bewuste  over  te  brengen,  en  het  dan  nog  wel 
alleen,  ten  koste  van  andere  motieven,  tot  ,, spring  of 
action"  te  maken. 

XVIII. 

De  geschiedenis  van  het  zedelijk  oordeel  wijst  wel 
verschil  van  bewustwording,  maar  toch  niet  verschil 
in  inhoud  van  het  zedelijk  oordeel  op. 

XIX. 

,,The  indefinite  increase  of  moral  good'*  bij  de  ,,incre- 
atibility'*  (behoud  van  arbeidsvermogen)  in  de  natuur, 
waarop  A.  M.  Fairbairn  (Phil.  of  the  Christ.  Rel.  pag. 
90)  wijst,  bevestigt  het  inzicht  van  Personalismus  boven 
Realismus,  persoonlijkheid  als  vrijheid,  ,,Entschrankung." 

XX. 

Jacobi  in  philosophie  en  godsdienstwijsbegeerte,  en 
Schiller  in  ethiek  en  aesthetiek  staan  van  Duitsche 
denkers  uit  de  school  van  Kant  het  dichtst  bij  S.  T. 
Coleridge. 


XXI. 

In  de  Kerkgeschiedenis  moet  aan  S.  T.  Coleridge 
naast  Chateaubriand  en  Schleiermacher  eene  plaats  wor- 
den ingeruimd  als  een  dergenen  die  bij  het  begin  der 
19^^  eeuw  van  invloed  zijn  geweest  voor  het  religieus 
réveil. 

XXII 

In  de  Kerkgeschiedenis  moet  meer  aandacht  gewijd 
worden  aan  de  uitingen  van  het  Christendom  in  de  kunst 
(dichtkunst,  toonkunst,  beeldende  kunst  en  bouwkunst), 
welke  uitingen  om  haar  omvang  en  eigenaard  een  afzon- 
derlijk voorwerp  van  studie  verdienen  te  zijn. 

XXIII. 

Deborah  dichtte  het  Deborah-lied  (Ri.  5). 

XXIV. 

Rembrandt's  religieuse  kunst  is,  behalve  een  getuige- 
nis voor  zijne  eigene  religieusiteit,  mede  een  getuigenis 
omtrent  de  vroomheid  onzer  17^*^  eeuw,  eene  bladzijde 
uit  de  vaderlandsche  Kerkgeschiedenis. 


